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Prefácio 


É preciso que nos concientizemos das atuais necessidades da socie- 
dade humana. E quais são estas necessidades? A sociedade humana 
não se restringe mais a fronteiras geográficas de países ou comunida- 
des específicos. Atualmente, há um contato maior do que na Idade 
Média, e o mundo tende para a formação de um Estado único ou uma 
sociedade humana única. Os ideais do comunismo espiritual, segun- 
do o Srimad-Bhã gavatam, baseiam-se mais ou menos na unidade de 
toda a sociedade humana, não só isso, mas inclusive na totalidade da 
energia dos seres vivos. Grandes pensadores sentem a necessidade 
de fazer deste comunismo espiritual uma ideologia exitosa, O Srimad- 
Bhagavatam preencherá esta lacuna da sociedade humana. Portanto, 
para estabelecer o ideal de uma causa comum, o Bhãgavatam come- 
ça com o aforismo da filosofia do Vedánta (janmady asya yatah). 

No momento atual, a sociedade humana náo se encontra na escuri- 
dáo do esquecimento. Em todo o mundo, tem-se progredido rapida- 
mente no campo dos confortos materiais, da educação e do 
desenvolvimento econômico. Mas, de um modo geral, há uma irritação 
em alguma parte do corpo social, que, consequentemente, está pro- 
duzindo desavenças em grande escala, mesmo por questões de me- 
nor importância. E necessária uma orientação no sentido de que a 
humanidade possa unificar-se em paz, amizade e prosperidade em 
prol de uma causa comum. O S$rimad-Bhãgavatam satisfará esta 
necessidade, pois é uma contribuição cultural para a reespiritualização 
de toda à sociedade humana. 

O Srimad-Bhágavatam deve ser introduzido, também, nas escolas 
e universidades, pois o grande estudante e devoto Prahlâda Mahãraja 
recomenda-o como o meio de mudar a face demoníaca da sociedade. 


kaumira ãcaret prájiio 
dharmán bhãgavatân iha 
durlabhah mánusam janma 
tad apy adhruvam arthadam 
(Bhag. 7.6.1) 


As disparidades na sociedade humana devem-se ao fato de que 
não há princípios nessa civilização ateísta. Deus, o Todo-poderoso, 
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existe, dEle tudo emana, por Ele tudo é mantido e nEle tudo se funde 
e descansa. A ciência material tem tentado inutilmente descobrir a 
fonte última da criação, mas é um fato que há uma fonte última de 
tudo o que existe. Esta fonte última é explicada racional e 
autorizadamente no belo Bhãgavatam, ou Srimad-Bhagavatam: 

O Srimad:Bhagavatam é a ciência transcendental, não apenas para 
conhecermos a fonte última de. todas as, coisas, como também para 
conhecermos, nossa relação com, Ele e nossa obrigação, para com a 
perfeição da sociedade humana com base neste conhecimento perfei- 
to. Ele (o Srimad-Bhagavatam), proporciona um punjante tema de 
leitura na língua sânscrita, e agora (nesta tradução para o inglês e, 
também, na apresentação em português) uma leitura cuidadosa será 
bastante para que Deus seja, conhecido perfeitamente e para que o 
leitor esteja suficientemente treinado em defender-se das investidas 
dos ateístas. Além disso, o leitor será capaz, de convencer outras pes- 
soas a aceitarem Deus como um princípio completo. 

O Srimad-Bhagavatam começa definindo a fonte última. Ele é um 
comentário fidedigno que o próprio autor, Srila Vyásadeva, faz acer- 
ca do Vedania Súitra. Através dos nove primeiros cantos somos, gra- 
dualmente instruídos até chegarmos ao estado máximo em que somos 
capazes de compreender Deus. O único requisito de que alguém pre- 
cisa para estudar esta grande obra de conhecimento transcendental é 
proceder passo a passo.e cautelosamente, e não pular ao acaso, como 
se faz com, um livro comum. Devemos, ler o. Srimad-Bhagavatam 
capítulo por capítulo, um após.o outro. A obra é disposta assim: ver- 
so sánscrito original, sua transliteração latina, vocabulário, tradução 
e significados. Desse modo, ao final da leitura dos nove primeiros 
cantos, qualquer pessoa poderá tornar-se certamente uma alma com 
perfeita compreensão de Deus. O décimo canto distingue-se dos nove 
primeiros cantos porque trata diretamente: das atividades transcen- 
dentais da Personalidade de Deus, Sri Krsna. Ninguém conseguirá 
assimilar os efeitos do décimo canto sem antes passar pelos nove 
primeiros cantos. Ao todo, a obra tem doze cantos, cada qual inde- 
pendente, mas o bom é que esses cantos sejam lidos aos poucos, um 
após outro. 

Devo admitir minhas falhas na apresentação do $rimad- 
Bhaágavatam, mas, de qualquer modo, tenho a esperança de que será 
bem recebido pelos pensadores e leitores da sociedade, baseado na 
seguinte declaração do Srimad-Bhagavatam (1.5. 11): 


Prefácio XV 


tad-vāg-visargo janatāgha-viplavo 
yasmin prati-Slokam abaddhavaty api 

námány anantasya yaso "nkitâni yac 
chrnyanti gayanti grnanti sadhavah 


“Por outro lado, a literatura repleta de descrições das glórias trans- 
cendentais do nome, fama, forma e passatempos do ilimitado Senhor 
Supremo é uma criação transcendental destinada a provocar uma re- 
volução na vida ímpia de uma civilização mal orientada. Ainda que 
compostos irregularmente, tais textos transcendentais são ouvidos, 
cantados e aceitos por homens puros que são inteiramente honestos.” 


Orh tat sat 
A. C. Bhaktivedanta Swami 
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“Este Bhãgavata Purâna é brilhante como o sol e surgiu logo após 
o Senhor Krsna partir para a Sua própria morada, acompanhado pela 
religião, pelo conhecimento, etc. As pessoas que perderam sua visão 
devido à densa escuridão da ignorância na era de Kali serão ilumina- 
das por este Purâna” (Srimad-Bhagavatam 1.3.43) 

A etema sabedoria da Índia expressa-se nos Vedas, textos antigos 
em sânscrito que abrangem todos os campos de conhecimento huria- 
no. Preservados originalmente através da tradição oral, os Vedas fo- 
ram postos na forma escrita pela primeira vez há cinco mil anos por 
Srila Vyãsadeva, a “encarnação literária de Deus”. Após redigir os 
Vedas, Vyisadeva expôs-lhes a essência nos aforismos conhecidos 
como Vedanta-sittras. O Srimad-Bhagavatam é o comentário de 
Vyasadeva a seus próprios Vedanta-sátras. Ele o escreveu na maturi- 
dade de sua vida espiritual, sob a orientação de Nãrada Muni, seu 
mestre espiritual. Chamado de “o fruto maduro da árvore da literatu- 
ra védica”, o Srimad-Bhãgavatam é a exposição mais completa e 
autorizada do conhecimento védico. 

Após escrever o Bhãgavatam, Vyãsa transmitiu sua sinopse a seu 
filho, o sábio Sukadeva Gosvâmi. Posteriormente, Sukadeva Gosvâmi 
narrou todo o Bhãgavatam a Mahãraja Partksit, numa reunião de san- 
tos eruditos às margens do Ganges, em Hastinâpura (hoje Déli). 
Mahiraja Pariksit cra o imperador do mundo e grande rajarsi (rei 
santo). Tendo sido prevenido de que morreria dentro de uma semana, 
ele renunciou a todo o seu reino e retirou-se para as margens do Ganges 
a fim de jejuar até a morte e receber iluminação espiritual. O 
Bhágavatam começa com a sóbria pergunta do imperador Pariksit a 
Sukadeva Gosvâmi: “Es o mestre espiritual de grandes santos e de- 
votos. Por isso, peço-te que mostres o caminho da perfeição à todas 
as pessoas, e especialmente a esta que está prestés a morrer. Por fa- 
vor, dize-me o que um homem deve ouvir, cantar, lembrar e adorar, e 
também o que ele não deve fazer. Por favor, explica-me tudo isto”. 

A resposta de Sukadeva Gosvami a esta pergunta é a inúmeras 
outras perguntas feitas por Mahãrãja Pariksit, que diziam respeito a 
tudo — desde a natureza do eu até a origem do Universo — prende- 
ram continuamente a atenção dos sábios reunidos, durante os sete 
dias-que culminaram na morte do rei. Mais tarde, o sábio Sita 
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Gosvâmi, que estava presente às margens do Ganges quando 
Sukadeva Gosvâmi recitou o $rimad-Bhãgavatam pela primeira vez, 
repetiu o Bhãgavatam perante uma reunião de sábios na floresta de 
Naimisãranya. Interessados no bem-estar espiritual do povo em ge- 
ral, estes sábios tinham se reunido para executar uma prolongada e 
contínua série de sacrifícios para neutralizar a influência degradante 
da incipiente era de Kali, Em resposta ao pedido dos sábios para que 
falasse a essência da sabedoria védica, Sita Gosvâmi repetiu de me- 
mória todos os dezoito mil versos do Srimad-Bhagavatam, tal. como 
Sukadeva Gosvámi os havia: falado para Maháraja Paríksit. 

Q leitor do Srimad-Bhãgavatam ouve Siita Gosvâmi relatando as 
perguntas de Mahãraja Pariksit e as respostas de Sukadeva Gosvâmi. 
Além disso; às vezes, Súita Gosvami responde diretamente às: per- 
guntas feitas por Saunaka Rsi, O porta-voz dos sábios que se haviam 
reunido em Naimisãranya. Assim, ouvimos dois diálogos simultanea- 
mente: um, entre Maháraja Parikgit e Sukadeva Gosyámi ás margens 
do Ganges, e outro, em Naimigãranya, entre Súta Gosvami e os sábios 
presentes à floresta de Naimisãranya, encabeçados por Saunaka Rsi. 
Além disso, enquanto instrui o rei Paríksit, Sukadeva Gosváni fre- 
quentemente relata episódios históricos e evoca longos: colóquios 
filosóficos. entre. grandes almas, tais como o santo Maitreya-e seu 
discípulo Vidura. Com esta compreensão da história do Bhagavatam, 
o leitor será capaz, de acompanhar facilmente o entrelaçamento de 
diálogos, e eventos provenientes de fontes diversas. Uma vez que o 
mais importante no texto é a sabedoria filosófica, e não a ordem cro- 
nológica, faz-se. mister prestar atenção apenas ao tema do ¡Srimad- 
Bhãgavatam e poder-se-á apreciar plenamente sua mensagem 
profunda, 

Oitradutor original desta edição compara o Bhãgavatam com 'o 
agúcar-cande — que-é igualmente doce e saboroso onde: quer que 
seja provado. Por conseguinte, se quisermos provar-a dogura do 
Bhagavatam poderemos começar lendo qualquer um de seus volu- 
mes. Contudo, após este gosto introdutório, o melhor conselho que 
se dá ao leitor sério'é que ele passe ao Volume Um do Primeiro Canto 
e daí prossiga através do Bhagavatam, volume após volume, na sua 
ordem natural, 

Esta edição do Bhãgavatam, que é a primeira tradução completa 
deste importante texto para o português, traz esmerado comentário e 
é a primeira edição amplamente acessível ao público de língua portu- 
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guesa. É o produto do esforço intelectual e devocional de Sua Divina 
Graça A.C. Bhaktivedanta Swami Prabhupāda, o mais eminente mes- 
tre do pensamento filosófico e religioso da Índia. Sua consumada 
erudição em sânscrito e sua grande familiaridade com a cultura e 
pensamento védicos, bem como com o modo de vida moderno, com- 
binam-se para apresentar ao Ocidente uma edição magnífica deste 
importante clássico. 

Por muitas razões, os leitores acharão valiosa esta obra. Aos inte- 
ressados nas raízes clássicas da civilização da Índia, esta literatura 
serve-lhes como vasta fonte de minuciosas informações, praticamen- 
te em todos os seus domínios. Aos estudantes de filosofia e religião 
comparadas, o Bhãgavatam oferece um panorama penetrante do sig- 
nificado da profunda herança espiritual da Índia. Aos sociólogos e 
antropólogos, o Bhagavatam revela realizações e feitos de uma cul- 
tura védica pacífica, próspera e cientificamente organizada, cujas ins- 
tituições tinham como base de sua integração a grandemente 
desenvolvida visão espiritual com que viam o mundo. Estudantes de 
literatura descobrirão que o Bhãgavatam é uma obra-prima de gran- 
diosa poesia. Aos estudantes de psicologia, o texto proporciona pers- 
pectivas importantes da natureza da consciência, do comportamento 
humano e do estudo filosófico da personalidade. Finalmente, aos que 
buscam aprofundamento espiritual, o Bhãgavatam oferece orienta- 
ções simples e práticas do mais elevado alcance para o conhecimento 
do eu e a compreensão da Verdade Absoluta. O texto completo, apre- 
sentado pela Bhaktivedanta Book Trust, compõe-se de muitos volu- 
mes, prometendo ocupar durante muito e muito tempo um lugar 
significativo na vida intelectual, cultural e espiritual do homem mo- 
derno. 


Os Editores 
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O conceito de Deus e o conceito da Verdade Absoluta não es- 
tão no mesmo nível. O Srimad-Bhagavatam tem como objetivo 
a Verdade Absoluta. O conceito de Deus indica o controlador, 
ao passo que o conceito da Verdade Absoluta indica o summum 
bonum, ou a fonte última de todas as energias. Não é possível 
uma divergência de opinião sobre o aspecto pessoal de Deus 
como sendo o controlador porque um controlador não pode ser 
impessoal. Evidentemente, o governo moderno, especialmente 
o governo democrático, é impessoal até certo ponto, mas, em 
última análise, o chefe do executivo é uma pessoa, e O aspecto 
impessoal do governo é subordinado ao aspecto pessoal, De 
modo que indubitavelmente sempre que nos referimos a um 
controle sobre outras pessoas teremos que admitir a existência 
de um aspecto pessoal. Por haver diferentes controladores para 
diferentes posições administrativas, pode ser que haja muitos 
deuses menores. Segundo o Bhagavad-gitã, qualquer controla- 
dor que tenha algum poder extraordinário específico é chamado 
de vibhútimat sattva, ou controlador dotado de poder pelo Senhor. 
Há muitos vibhútimat sattvas, controladores ou deuses com po- 
deres específicos diversos, mas a Verdade Absoluta é única e 
incomparável, Este Srimad-Bhagavatam designa a Verdade Ab- 
soluta, ou o summum bonum, como sendo ò param satyam. 

Srila Vyasadeva, o autor do Srimad-Bhagavatam, primeira- 
mente oferece suas respeitosas reverências ao param satyam 
(Verdade Absoluta), e, porque o param satyam é a fonte última 
de todas as energias, o param satyam é a Pessoa Suprema. Não 
resta dúvida de que os deuses, ou os controladores, são pessoas, 
mas o param satyam, de quem os deuses obtêm poderes de con- 
trole, é a Pessoa Suprema. A palavra sânscrita isvara (controla- 
dor) transmite o significado de Deus, mas a Pessoa Suprema é 
chamada de paramesvara, ou 0 isvara supremo. A Pessoa Su- 
prema, ou paramesvara, é a suprema personalidade consciente, 
e, porque Ele não recebe nenhum poder de nenhuma outra fonte, 
Ele possui a suprema independência. Na literatura védica, 
Brahmã é descrito como o deus supremo ou o cabeça de todos os 
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outros deuses, tais como Indra, Candra e Varuna, mas o Srimad- 
Bhãgavatam: confirma que nem mesmo Brahmã é independente 
no que diz respeito a seu poder e conhecimento. Ele recebeu 
conhecimento sob a forma dos Vedas da Pessoa Suprema que 
mora dentro do coração de todo ser vivo. Esta Personalidade Su- 
prema sabe de tudo direta e indiretamente. As infinitésimas pes- 
soas individuais, que são partes integrantes da Personalidade 
Suprema, talvez saibam direta é indiretamente tudo a respeito de 
seus corpos ou características externas, mas a Personalidade 
Suprema sabe tudo'sobre Seus aspectos externo e intérno. 

As palavras janmãdy asya sugerem que a fonte de toda pro- 
dução, manutenção ou destruição 'é a mesma suprema pessoa 
consciente. Mesmo com à nossa experiência atual, podemos en- 
tender que nada é gerado a partir da matéria inerte, senão que a 
matéria inerte pode ser gerada à partir da entidade viva. Por 
exemplo: através do contato com a entidade viva, o corpo mate- 
rial transforma-se em máquina funcional. Os homens com um 
fundo insuficiente de conhecimento equivocam-se ao pensar que 
O mecanismo do corpo é o ser vivo, mas O fato é que o ser vivo é 
a base da máquina corpórea. A máquina do corpo torna-se inútil 
assim que a centelha viva sai do corpo, De forma similar, a fonte 
original de toda energia material é a Pessoa Suprema. Este fato é 
expresso em todos os textos védicos, e todos os expoentes 
da ciência espiritual têm aceito esta verdade. A força viva é 
chamada de Brahman, e um dos âcaryas (mestres) mais impor- 
tantes, a saber, Sripada Sankaracarya, prega que Brahman é 
substância, ao passo que o mundo cósmico é categoria. A fonte 
original de todas às energias é a força viva, e Ele é logicamente 
aceito como a Pessoa Suprema. Ele é, portanto, consciente de 
todas as coisas passadas, presentes e futuras, e também de cada 
canto de Suas manifestações, tanto materiais quanto espirituais. 
O ser vivo imperfeito não sabe sequer o que está acontecendo 
dentro de seu próprio corpo. Ele come seu alimento mas não 
sabe que o alimento é transformado em energia ou que ele sus- 
tenta O Seu corpo. Quando um ser vivo é perfeito, ele sabe tudo 
que acontece, e, uma vez que a Pessoa Suprema é toda-perfeita, 
é bastante natural que Ele saiba tudo com todos os detalhes. 
Conseqgientemente, a personalidade perfeita é chamada de 
Vasudeva no Srimad-Bhágavatam. Vásudeva significa aquele 
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que vive em toda a parte com consciência plena e em completa 
posse de Sua energia completa. Tudo isto-é claramente expli- 
cado no Srimad-Bhagavatam, e o leitor terá ampla oportunidade 
de estudá-lo examinando-o criticamente. 

Naera atual, o Senhor Sri Caitanya; Mahaprabhu pregou o 
Srimad-Bhâgavaram através da: demonstração prática. “É mais 
fácil penetrar nos'tópicos do Srimad-Bhãgavatam por intermédio 
da misericórdia sem causa de $ri Caitanya. Por isso, inserimos 
aqui um pequeno esboço de Sua vida e preceitos para ajudar o 
leitor a entender o verdadeiro mérito do Srimad-Bhãgavaram. 

É imprescindível que aprendamos o Srimad-Bhágavatam com 
a'pessoa Bhagavatam. A pessoa Bhagavatam é aquela cuja pró- 
pria-vida é o Srimad-Bhãgavatam na prática. Uma vez que Sri 
Caitanya Mahãprabhu é a' Absoluta Personalidade de: Deus; Ele 
é tanto Bhagavan quanto Bháagavatam em pessoa'e em som: Por- 
tanto, Seu processo de se aproximar do Srimad-Bhagavatam é 
prático para todas as pessoas do mundo. Era Seu desejo que o 
Srimad-Bhãgavatam fosse pregado nos quatro cantos do mundo 
por aqueles queitivessem nascido na Índia: 

O Srimad-Bhagavatam é a ciência de Krsna, à Absoluta Per- 
sonalidade de Deus de quem temos informação preliminar pelo 
texto do Bhagavad-gitã. Sri Caitanya Mahãprabhu diz que qual- 
quer um, não importa quem seja, que seja bem versado na ciên- 
cia de Krsna' (Srimad-Bhãgavatam e Bhagavad-gita) pode se 
tornar um pregador ou preceptor autorizado da ciência de Krsna. 

Há uma necessidade da ciência de Krsna nasociedade hu- 
mana para o bem de toda a humanidade sofredora do mundo. 
Nós simplesmente pedimos aos leitores de todas as nações que 
aceitem esta ciência de Krsna'para o seu próprio bem, para'o 
bem da sociedade e para o bem dos povos de todo o mundo. 





PEQUENO ESBOÇO DA VIDA E DOS 
ENSINAMENTOS DO SENHOR CAITANYA, 
O PREGADOR DO SRIMAD-BHAGAVATAM 


O Senhor Sri Caitanya Mahaprabhu; o grande apóstolo do 
amor a Deus e o pai do canto congregacional do santo nome do 
Senhor, apareceu em Sridhāma Māyāpura, um recanto da cidade 
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de Navadvipa na Bengala, na noite de Phálguni Púrnima do ano 
de 1407 Sakabda (correspondente a fevereiro de 1486 pelo ca- 
lendário cristão) . 

Seu pai, Sri Jagannatha Misra, um brahmana erudito do dis- 
trito-de Sylhet, veio para: Navadvipa como estudante, porque 
naquela época Navadvipaera considerada o centro da educação 
e.da cultura. Ele foi-morar às margens do Ganges após casar-se 
com Srimati Sacidevi, uma filha de Srila Nilâmbara Cakravarti, 
o grande acadêmico erudito de Navadvipa. 

Jagannátha Misra teve; várias filhas com sua esposa, Srimati 
Sacidevi, mas a maioria delas faleceram prematuramente., Dois 
filhos que sobreviveram, Sri Visvarúpa e Visvambhara, tor- 
naram-se por fim o objeto da afeição de seus pais. O décimo 
filho, o caçula, que se chamava Visvambhara, passou a ser co- 
nhecido posteriormente como Nimãi Pandita, e depois, após 
aceitar a ordem renunciada da vida, como o Senhor Sri Caitanya 
Mahãprabhu. 

O Senhor Sri Caitanya Mahãprabhu manifestou Suas ativida- 
des transcendentais por quarenta e oito anos e depois desapareceu 
no ano de 1455 Sakábda, em Puri. 

Durante os primeiros vinte e quatro anos, Ele permaneceu em 
Navadvipa como estudante e chefe de família. Sua primeira es- 
posa foi Srimati Laksmipriyã, que morreu ainda jovem numa 
ocasião em que o Senhor esteve ausente de casa. Ao regressar da 
Bengala Oriental, Sua mãe pediu-Lhe para aceitar uma segunda 
esposa, ao que Ele acedeu. Sua segunda esposa foi Srimati 
Visnupriya Devi, que teve de sofrer a separação do Senhor por 
toda a vida porque o Senhor tomou a ordem de sannyása aos 
vinte e quatro anos, quando Srimati Visnupriyã tinha apenas 
dezesseis anos de idade. 

Após tomar sannyãsa, o Senhor estabeleceu Sua sede em 
Jagannátha Puri devido ao pedido de Sua mãe, Srimati Sacidevi. 
O Senhor permaneceu vinte e quatro anos em Puri. Durante seis 
anos deste período, Ele viajou continuamente por toda à Índia (e 
especialmente pelo sul da Índia) pregando o Srimad-Bhágavatam. 

O Senhor Caitanya não apenas pregou o Srimad-Bhágavatam, 
mas também propagou os ensinamentos do Bhagavad-gita da 
maneira mais prática possível. No Bhagavad-gitã, o Senhor Sri 
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Krsna é descrito como a Absoluta Personalidade de Deus, e Seus 
últimos ensinamentos neste grande livro de conhecimento trans- 
cendental dizem que devemos abandonar todas as formas de ati- 
vidades religiosas e aceitá-IO (ao Senhor Śri Krsna) como o 
único Senhor adorável. O Senhor então garantiu que todos os 
Seus devotos seriam protegidos de todas as espécies de atos 
pecaminosos e que para eles não haveria motivo para ansiedade. 

Infelizmente, apesar da ordem diretá do Senhor Sri Krsna e 
dos ensinamentos do Bhagavad-gitã, as pessoas pouco inteligen- 
tes O entendem mal, considerando-O apenas uma grande perso- 
nalidade histórica, e desse modo não podem aceitá-lO comò 
a Personalidade de Deus original. Essas pessoas com um fundo 
insuficiente de conhecimento são desencaminhadas por muitos 
não-devotos. Assim é que os ensinamentos do Bhagavad-gitã 
foram mal interpretados até mesmo por grandes eruditos. Após o 
desaparecimento do Senhor Sri Krsna, houve centenas de comen= 
tários sobre o Bhagavad-gitã por muitos acadêmicos eruditos, e 
quase todos eles foram motivados pelo interesse egoísta. 

O Senhor Sri Caitanya Mahâprabhu é o próprio Senhor Sri 
Krsna. Desta vez, entretanto, Ele apareceu como um grande de- 
voto do Senhor a fim de pregar para as pessoas em geral, como 
também para religiosos e filósofos, sobre a posição transcendental 
de Sri Krsna, o Senhor primordial e a causa de todas as causas. 
A essência de Sua pregação é que o Senhor Sri Krsna, que apa- 
receu em Vrajabhúmi (Vrndâvana) como o filho do rei de Vraja 
(Nanda Mahārāja), é a Suprema Personalidade de Deus e é, por- 
tanto, digno de ser adorado por todos. Vrndâvana-dhâma não é 
diferente do Senhor porque o nome, a fama, a forma e o local 
onde o Senhor Se manifesta são idênticos ao Senhor como conhe- 
cimento absoluto. Por isso, Vrndãvana-dhâma é tão adorável 
quanto o Senhor. A forma mais elevada de transcendental ado- 
ração ao Senhor foi demonstrada pelas donzelas de Vrajabhúmi 
sob a forma de afeição pura pelo Senhor, e o Senhor $ri Caitanya 
Mahaprabhu recomenda este processo como sendo a forma mais 
excelente de adoração. Ele aceita o Srimad-Bhagavata Purâna 
como a literatura imaculada para o entendimento do Senhor, e 
prega que a meta última da vida para todos os seres humanos é 
atingir o estágio de prema, ou amor a Deus. 
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Muitos devotos do: Senhor Caitanya, tais como Srila Vrnda- 
vana dása Thákura, Sri Locana dása Thákura, Srila Krsnadása 
Kaviraja'Gosvámi;- Sri Kavikarnapúra, Sri Prabodhânanda 
Sarasvati, Sri Rúpa Gosvámi, Sri Sanátana Gosvámi. Sri 
Raghunãtha: Bhatta Gosvâmi, Sri Jiva Gosvámi: Sri Gopála 
Bhatta Gosvâmi, Sri Raghunátha dása Gosvámi e. nos últimos 
duzentos anos, Sri Visvanatha Cakravarti, Sri Baladeva Vidyá- 
bhúsana, Sri Syamánanda Gosvámi, Sri Narottama dása Thákura. 
Sri Bhaktivinoda Thákura: e, por fim, Sri- Bhaktisiddhanta 
Sarasvati Thãkura (nosso mestre espiritual), 'e muitos:outros eru- 
ditos e devotos eminentes e rénomados do Senhor. têm 'escrito 
muitos e muitos volumes de obras e literaturas sobre à vida e os 
preceitos do Senhor. Todos esses textos baseiam-se nos sástras, 
tais como os' Vedas, Purânas, Upanisads, Rámáyana, Mahá- 
bharata e ¡Outras histórias e literaturas autênticas aprovadas 
pelos ácáryas reconhecidos. Tais sastras sio únicos na. compo- 
sigáo e incomparáveis na apresentação, e são plenos de conheci- 
mento transcendental. Infelizmente, as pessoas do mundo ainda 
näo os conhecem, mas, quando estes textos, que na:maioria'sáo 
escritos em: sânscrito e bengali, chegarem ao. conhecimento do 
mundo e quando forem apresentados diante das pessoas medita- 
tivas, então a glória e a mensagem de amor da Índia inundarão 
este mundo mórbido, que em vão busca a paz e a prosperida- 
de através de diversos métodos ilusórios não aprovados pelos 
ácaryas na corrente de sucessão discipular . 

Os leitores desta pequena descrição da vida e dos preceitos do 
Senhor Caitanya aproveitarão muito ao lerem as obras de Srila 
Vrndávana dasa Thákura (Sri Caitanya- bhagavata) e: Srila 
Krsnadása Kavirája Gosvámi (Sri Caitanya-caritámrta). O prin- 
cípio da vida do Senhor é expresso de forma muito fascinante 
pelo autor do Caitanya-bhãgavata, e, no! que diz respeito aos 
ensinamentos, estes são mais vividamente explicados no Cairanya- 
caritánirta. Agora estas obras são acessíveis ao público ocidental 
através de nosso livro Ensinamentos do Senhor Caitanya.. 

O princípio da vida do Senhor foi registrado por um de Seus 
devotos e principais. contemporâneos, a saber, Srila Murári 
Gupta, um médico praticante de então, ea parte final da vida de 
Sri Caitanya Mahaprabhu foi registrada por Seu secretário parti- 
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cular, Sri Dâmodara Gosvâmi, ou Srila Svarúpa Dâmodara, que 
era, por assim dizer, um companheiro constante-do Senhor em 
Puri. Estes dois devotos registraram praticamente todos os'inci- 
dentes «das atividades do Senhor; e, posteriormente, todos os li- 
vros a respeito do Senhor, que foram mencionados acima, foram 
compostos com base nos kadacás (livros de anotações) de Srila 
Dâmodara Gosvâmi e Murãri Gupta. 

De forma que o Senhor apareceu na noite de Phalguni Púrnimã 
de 1407 Sakâbda, e foi pela vontade do Senhor que houve um 
eclipse lunar naquela noite.Durante as horas do eclipse, o pú- 
blico hindu costumava tomar banho no Ganges ou em qualquer 
outro rio sagrado e cantar os mantras védicos de: purificação: 
Quando o Senhor Caitanya nasceu; durante o eclipse lunar, toda 
a Índia estrugia com o som'sagrado de Hare:Krsna, Hare Krsna, 
Krsna Krsna, Hare Hare/ Hare Ráma, Hare Râma, Râma Râma, 
Hare Hare. Estes dezesseis nomes do: Senhor são menciona» 
dos em muitos Purânas e Upanisads, e são descritos'como o 
Târaka-brahma nâma desta era. E recomendado nos sastras que 
o cantar inofênsivo destes santos nomes do Senhor pode libertar 
uma alma caída do cativeiro material. Há inumeráveis-nomes 
do Senhor tanto na-Índia quanto fora da: Índia;-e todos eles 
são igualmente bons porque todos eles indicam a Suprema Per- 
sonalidade de Deus. Mas, por estes dezesseis nomes serem reco- 
mendados especialmente para esta era, as pessoas devem tirar 
proveito deles e trilhar o caminho dos grandes àcâryas que alcan- 
çaram o sucesso praticando as regras dos sástras (escrituras 
reveladas). 

Esta ocorrência simultânea do aparecimento do Senhor e 'do 
eclipse lunar indicava a missão distintiva do Senhor. Esta 'mis- 
são consistia em pregar a importância de cantar os santos nomes 
do Senhor nesta era de Kali (desavença). Na era atual, briga-se 
até por ninharias, e por isso os $âstras recomendam para estaera 
uma plataforma comum de auto-realização, a saber, o canto dos 
santos nomes do Senhor. As pessoas poderão promover encon- 
tros para glorificar o Senhor em suas respectivas línguas e com 
canções melodiosas, e, se tais encontros forem feitos de maneira 
inofensiva, é certo que gradualmente os participantes alcangaráo 
a-perfeigáo espiritual sem ter que se-submeter a métodos mais 
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rigorosos. Em tais encontros, todos—os intelectuais e os ignoran- 
tes, os ricos é os pobres, os hindus eos muçulmanos, os ingleses e 
os indianos e os candãlas e os brâhmanas—poderão ouvir os sons 
transcendentais e, assim, limpar o espelho do coração da poeira 
contaminante da matéria. Para confirmar a missão do Senhor, 
todas as pessoas do mundo aceitarão o santo nome do Senhor 
como a plataforma comum para a religião universal da humani- 
dade. Em outras palavras, o advento do santo nome ocorreu jun- 
tamente comio advento do Senhor Sri Caitanya Mahâprabhu. 

Quando o Senhor era ainda um neném de colo. Ele parava 
imediatamente: de chorar assim que as senhoras à Sua volta can- 
tavam os santos nomes e batiam palmas. Este incidente peculiar 
foi observado pelos vizinhos com respeito e veneração: Às ve- 
zes, as mocinhas sentiam prazer em fazer o Senhor chorar para 
então fazê-lO parar, cantando o santo nome. Destarte. desde Sua 
infância, o Senhor começou a pregar a importância do santo 
nome. Na Sua meninice, o Senhor Sri Caitanya era conhecido 
como Nimái. Este nome foi-Lhe dado por Sua amada mãe: por- 
que o Senhor nascera debaixo de uma árvore nimba no pátio da 
casa de Seu pai. 

Quando aos seis meses de idade Lhe ofereceram alimento só- 
lido na cerimônia chamada anna-prasana, o' Senhor indicou 
Suas atividades futuras. Nesta ocasião, era costume oferecer à 
criança moedas e livros a fim de se saber quais seriam suas ten- 
déncias futuras. Ao | Senhor se Lhe ofereceram moedas de-um 
lado,-e o Srimad-Bhãgavatam de outro. O Senhor escolheu o 
Bhágavatam em vez das moedas. 

Certa feita, enquanto apenas sabia engatinhar, uma cobra apa- 
receu diante do Senhor, e Ele começou a brincar com ela. Todos 
os membros da casa se encheram de pavor e respeito. mas, após 
alguns instantes, a cobra se foi, e o neném: foi arrebatado pela 
mãe. Uma vez, Ele foi raptado por um ladrão que: pretendia 
roubar-Lhe os ornamentos, maso Senhor fez uma viagem diver- 
tida no ombro do ladrão desconcertado, que procurava um lugar 
isolado para Saquear.o neném. Aconteceu que o ladrão, errando 
daqui para ali, foiparar novamente na casa de Jagannatha Misra 
e, temendo ser preso, restituiu o menino imediatamente. Evi- 
dentemente, os pais e parentes ansiosos ficaram contentes ao 
reverem a criança perdida. 
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Certa vez, Jagannâtha Misra hospedou um brãhmana pere- 
grino, o qual pôs-se a oferecer comida à Divindade, quando o 
Senhor apareceu diante dele e comeu do alimento. A-comida 
teve que ser rejeitada porque o menino tinha tocado nela, e por 
isso o brâhmana foi obrigado a cozinhar tudo de novo. Na se- 
gunda vez aconteceu a mesma coisa, e, quando isto se repetiu 
pela terceira vez, o neném foi posto para dormir. Por volta de 
meia noite, quando todos os membros da casa já dormiam pro- 
fundamente dentro de seus cómodos fechados, o bráhmana pe- 
regrino ofereceu sua comida preparada especialmente: para a 
Deidade, e, mais uma vez, o Senhor bebê apareceu diante do 
peregrino e arruinou sua oferenda. O brâhmana, então, co- 
meçou a chorar, mas, visto que todos estavam dormindo, nin- 
guém o ouviu. Nessa altura, o Senhor bebê apareceu diante do 
afortunado brāhmana e revelou Sua identidade como o próprio 
Krsna. O bráhmana foi proibido de revelar este incidente, e o 
bebê voltou para Seu berço. 

Há muitos incidentes similares em Sua infância. Como menino 
travesso, às vezes Ele importunava os brãhmanas ortodoxos que 
costumavam banhar-se no Ganges. Quando os brâhmanas iam 
queixar-se com o pai, dizendo que Ele ficava jogando-lhes água 
em vez de ir para a escola, o Senhor aparecia subitamente diante 
do pai como se estivesse acabando de chegar da escola com Seu 
uniforme e livros escolares. No gháta balneário Ele também 
costumava pregar peças nas moças da vizinhança que se dedica- 
vam a adorar Siva na esperança de conseguir bons esposos. Esta 
é uma prática comum entre moças solteiras nas famílias hindus. 
Enquanto estavam ocupadas nessa adoração, o Senhor aparecia 
travessamente diante delas e dizia: “Caras irmãs, por favor, dai- 
Me todas as oferendas que acabastes de trazer para o Senhor 
Siva. O Senhor Siva é Meu devoto, e Párvati, Minha criada. Se 
vós Me adorardes, o Senhor Siva e todos os outros semideuses 
ficarão deveras satisfeitos.” Algumas delas se negavam a obede- 
cer ao Senhor travesso, ao que Ele as amaldiçoava, dizendo que 
devido a sua recusa elas se casariam com homens velhos que 
tivessem sete: filhos com esposas anteriores. Por temor e, às 
vezes, por amor, as mocinhas também Lhe ofereciam vários pre- 
sentes, e então o Senhor as abençoava, garantindo-lhes que te- 
riam esposos jovens e bons e seriam mães de dúzias de filhos. 
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As bênçãos 'animavam as mocinhas; mas muitas vezes. elas:se 
queixavam-destes incidentes com-suas mães, 

Dessa maneira, O Senhor passou a Sua tenra infância. Quando 
tinha apenas dezesseis anos de idade, Ele começou o Seu pró- 
prio catuspãthi (escola de aldeia dirigida por um brákhmana eru- 
dito):-Nesta escola, Ele só fazia explicar Krsna, mesmo nas 
leituras: de gramática. Srila Jiva-Gosvâmi, a fim de agradar o 
Senhor, compôs mais tarde uma gramática em sânscrito, em que 
todas asregras de gramática eram explicadas com exemplos que 
usavam-os santos nomes do Senhor. Esta gramática ainda existe 
hoje em dia. Ela é conhecida como Hari-námámria-vyákarana e 
é adotada-nos currículos das escolas na Bengala, 

Durante este período, um grande erudito de Kashmir chamado 
Kesava Kasmiri veio para Navadvipa a fim de discutir sobre os 
sástras.'O pandita de Kashmir era um erudito campeão, e havia 
viajado por todos os lugares de erudição na Índia. Finalmente, 
ele chegava a Navadvipa para debater com os panditas eruditos 
dali. Os panditas de Navadvipa: decidiram pôr Nimái Pandita 
(o:Senhor Caitanya):para competir.com o pandita: de Kashmir, 
pensando que, se Nimai Pandita fosse derrotado, eles teriam ou- 
tra oportunidade de-debater com o erudito, pois Nimãi Pandita 
não: passava de um menino. E, se o pandita de Kashmir fosse 
derrotado, então eles seriam mais glorificados ainda porque as 
pessoas proclamariam que um mero garoto de Navadvipa havia 
derrotado um erudito campeão que era famoso em toda a Índia. 
Pois bem. Nimái Pandita encontrou-Se com Kesava Ká$miri 
enquanto: perambulava pelas margens do Ganges. O Senhor 
pediu-lhe que compusesse um: verso em sânscrito em louvor ao 
Ganges, e, dentro de: poucos minutos, o pandita compôs-cem 
slokas, recitando os versos torrencialmente e exibindo a força de 
sua vasta erudição. Nimãi Pandita memorizou de uma só vez to- 
dos;os slokas sem um erro. Ele citou o sexagésimo quarto sloka 
echamou a atenção do pandita para algumas irregularidades re- 
tóricas-e literárias. Particularmente, Ele desaprovou o emprego 
pelo.pandita.da palavra bhaváni-bhartuh. Ele indicou que o uso 
desta palavra era redundante, Bhavâni significa a esposa de 

iva, e quem mais pode ser seu bhartã, ou esposo? Ele também 
indicou-várias outras: discrepâncias, com o que o pandita de 
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Kashmir se encheu de admiracáo. Ele ficou'espantado de: ver 
que um mero estudante de gramática pudesse assinalar os erros 
literários de um académico erudito. Embora este debate tivesse 
acontecido antes de qualquer encontro em público, a notícia se 
espalhou coma velocidade do relâmpago por toda Navadvipa. 
Mas, finalmente, em um sonho, Sarasvati, a deusa da sabedoria, 
ordenou que Kesava Kasmiri se submetesse ao Senhor, e deste 
modo o pandita de Kashmir tornou-se um seguidor do Senhor. 
Depois, então, o Senhor casou-Se com grande pompa e ale- 
gria, e, por esta época, Ele começou a pregar o canto congrega- 
cional do santo nome do Senhor em Navadvipa: Alguns dos 
brâhmanas ficaram com inveja de Sua popularidade, e puseram 
muitos obstáculos em Seu caminho. Eram tão invejosos que por 
fim levaram a questão ‘perante o magistrado muçulmano: de 
Navadvipa. Naquela época a Bengala era governada por Patanes, 
e o governador da província era'o Nawab Hussain Shah. Omia- 
gistrado muçulmano de Navadvipa levou a sério as queixas dos 
bráhmanas, ea principio advertiu os: seguidores de Nimái 
Pandita a que náo cantassem'em voz alta o nome de Hari. Mas, o 
Senhor Caitanya mandou que Seus seguidores desobedecessem 
às ordens do Kazi, e, como de costume, eles Continuaram com 
seu grupo de sarikirtana (canto). O magistrado então, mandou 
policiais que interromperam o sarikirtana e quebraram algumas 
das mrdarigas (tambores). Quando Nimãi Pandita ouviu falar 
deste incidente, Ele organizou um partido de desobediência ci- 
vil. Ele é o pioneiro do movimento de desobediência civil na In- 
dia em prol de causas justas: Organizou uma procissão de cem 
mil homens com milhares de mrdarigas e karatâlas (cimbalos de 
mão), e esta procissão passou pelas ruas de Navadvipa-em desa- 
fio ao Kazi que havia baixado a proibição. Finalmente a procis- 
são chegou à casa do Kazi, o qual subiu as escadas com medo da 
massa popular. A grande multidão reunida em frente à'casa do 
Kazi revelava uma disposição agressiva, mas o Senhor mandou 
que eles ficassem pacíficos. Nessa altura, o Kazi desceu da casa 
e tentou apaziguar o Senhor, chamando-O de sobrinho. Ele as“ 
sinalou que Nilâmbara Cakravarti chamava-o de tio, e,'conse- 
quentemente, Srimati Sacidevi, a mãe de Nimãi Pandita, era sua 
irmã. Ele perguntou ao Senhor se o filho de sua irmã poderia 














2 Srimad-Bhãgavatam 


ficar zangado com Seu tio materno, e o Senhor respondeu que, 
uma vez que o Kazi era Seu tio materno, ele devia receber seu 
sobrinho bem em casa. Dessa maneira, os dois sábios eruditos 
chegaram a um acordo, e em seguida começaram uma longa dis- 
cussão sobre o Alcorão e os sastras hindus. O Senhor levantou a 
questão da matança de vacas, e o Kazi respondeu-Lhe devida- 
mente, referindo-se ao Alcorão. Por sua vez, o Kazi também 
questionou o Senhor acerca do sacrifício de vacas nos Vedas, e o 
Senhor respondeu que este sacrifício que é mencionado nos 
Vedas não é realmente matança de vacas. Neste sacrifício, um 
touro ou uma vaca velha era sacrificado para receber nova vida 
através do poder de mantras védicos. Mas, na Kali-yuga, esses 
sacrifícios de vacas são proibidos porque não há bráhmanas qua- 
lificados capazes de conduzir tal sacrifício. De fato, na Kali- 
yuga todos os yajñas (sacrifícios) são proibidos porque são 
tentativas inúteis feitas por homens ignorantes. Na Kali-yuga, 
somente o sarikirtana-yajña é recomendado para todos os propó- 
sitos práticos. Falando assim, o Senhor finalmente convenceu o 
Kazi, que se tornou seguidor do Senhor. A partir desse dia, o 
Kazi declarou que ninguém deveria impedir o movimento 
sankirtana inaugurado pelo Senhor, e deixou esta ordem em seu 
testamento para o conhecimento de seus descendentes. O túmulo 
do Kazi ainda existe na área de Navadvipa, e os peregrinos hin- 
dus vão ali prestar-lhe seus respeitos. Os descendentes do Kazi 
ainda moram nesta região, e nunca se opuseram ao sarikirtana, 
mesmo durante os dias de tumulto entre hindus e muçulmanos. 
Este incidente mostra que o'Senhor não era um assim cha- 
mado Vaisnava tímido. O Vaisnava é um devoto destemido do 
Senhor, e, pela causa justa, ele pode: tomar qualquer medida 
adequada a tal fim.  Arjuna também foi um devoto Vaisnava do 
Senhor Krsna, e lutou valentemente para a satisfação do Senhor. 
De forma similar, Vajrángaji, ou Hanumán, também foi devoto 
do Senhor Râma, e deu uma lição no grupo de não-devotos che- 
fiado por Rãvana: Os princípios do Vaisnavismo são satisfazer o 
Senhor custe o que custar. O Vaisnava é por natureza um ser 
vivo pacífico, não violento, e tem todas as boas qualidades de 
Deus, mas, quando o não-devoto blasfema o Senhor ou Seu de- 
voto, o Vaisnava não tolera de forma alguma esta insolência. 
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Após este incidente, o Senhor começou a pregar e propagar 
Seu Bhâgavata-dharma, ou movimento sarikirtana, mais vigo- 
rosamente, e quem quer que se opusesse a esta propagação do 
vuga-dharma, ou dever da era, era devidamente punido com vá- 
rios tipos de castigos. Doiscavalheiros brâhmanas' chamados 
Capala e Gopãla, que também eram tios maternos: do Senhor, 
foram atacados de lepra como punição, e, mais tarde; asear- 
rependerem, foram aceitos pelo Senhor. No transcorrer de Seu 
trabalho de pregação, Ele costumava mandar diariamente todos 
os Seus' seguidores, incluindo Srila Nityânanda: Prabhu e 
Thákura Haridasa, dois membros principais de Seu grupo, de 
porta em porta para pregar:o Srimad-Bhagavatam: Toda Nava- 
dvipa estava saturada com Seu movimento sarikirtana, e Sua 
sede era na casa de S$rivãsa Thakura e Sri: Advaita Prabhu, dois 
de Seus principais discípulos casados. Estes dois cabeças erudi- 
tos da comunidade brãhmana eram os mais ardentes apoiadores 
do movimento do Senhor Caitanya. Sri Advaita Prabhu foi-a 
causa principal do advento do Senhor: Quando Advaita Prabhu 
viu que toda a sociedade humana estava cheia de atividades ma- 
terialistas e desprovida de serviço devocional, que é a única 
coisa que pode salvar a humanidade das três espécies de misérias 
da existência material, Ele, por Sua imotivada compaixão pela 
desgastada sociedade humana, orou fervorosamente pela encar- 
nação do Senhor e continuamente adorou o Senhor comágua do 
Ganges e folhas de tulasi, a árvore sagrada. Quanto ao trabalho 
de pregação no movimento sarikirtana, esperava-se que todos 
contribuíssem com sua participação diária de acordo com a or- 
dem do Senhor. k 

Certa vez, Nityānanda Prabhu e Srila Haridāsa Thākura esta- 
vam andando por uma rua principal, e, no caminho, depararam 
com uma multidão em tumulto. Indagando de transeuntes, fica- 
ram sabendo que dois irmãos; chamados Jagãi e Mãdhãi, esta- 
vam provocando distúrbio público em estado de embriaguez. 
Ficaram informados, também, que estes dois irmãos haviam 
nascido em uma respeitável família de-brãhmanas, mas, por 
causa de más companhias, tinham se transformado em libertinos 
da pior espécie. Eles não eram apenas beberrões, mas também co- 
medores de carne, caçadores de mulheres, ladrões e pecadores 
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da pior espécie. Srila Nityânanda Prabhu inteirou-Se de todas 
essas histórias e decidiu que estas duas almas caídas teriam de 
ser as primeiras 'a ser salvas. Com efeito, se fossem libertados 
de sua vida pecaminosa;, redundaria daí maior glória do bom 
nome do Senhor Caitanya. Pensando dessa maneira, Nityânanda 
Prabhu e Haridãsa abriram caminho no meio da multidão e pedi- 
ram aos dois irmãos que cantassem os santos nomes do Senhor 
Hari. 'Os dois bêbados enfureceram-se com este pedido e ataca- 
ram Nityânanda Prabhu, dizendo palavrões. Ambos os irmãos 
perseguiram-nos por uma distância considerável. À noite, foi 
apresentado ão Senhor o relatório do trabalho de pregação, e Ele 
ficou contente ao saber que Nityânanda e Haridâsa tinham ten- 
tado salvar dois sujeitos tão estúpidos. 

No dia yseguinte, Nityânanda Prabhu foi ver os irmãos, e 
assim que Se aproximou deles um deles atirou-Lhe um caco de 
pote de barro. Este caco de barro feriu-O na testa, e imediata- 
mente começou a jorrar sangue. Nityânanda Prabhu, bondoso 
como era, em vez de protestar contra este ato abominável, disse: 
“Não Me importa que tenhais atirado esta pedra em Mim, Ainda 
assim, peço-vos que canteis o santo nome do Senhor Hari.” 

Um dos irmãos, Jagai, surpreendeu-se ao ver esta atitude de 
Nityânanda Prabhu, e caiu imediatamente a Seus pés, pedindo- 
Lhe que perdoasse a seu irmão pecaminoso. Quando Madhai 
tentou novamente agredir Nityânanda Prabhu, Jagãi impediu-o e 
implorou-lhe que se lançasse a Seus pés. Enquanto isso, a noti- 
cia do ferimento de Nityânanda chegava aos ouvidos do Senhor, 
que correu imediatamente para o local, em atitude impetuosa e 
iracunda. O Senhor invocou imediatamente a Sua Sudarsana 
cakra (a arma final do Senhor, que tem a forma de uma: roda) 
para matar os pecadores, mas Nityānanda Prabhu recordou-Lhe 
Sua missão. A missão do Senhor é salvar as almas desamparada- 
mente caídas de Kali-yuga, e os irmáos Jagái e Mádhái eram 
exemplos típicos de tais almas caídas. Noventa por cento da po- 
pulagáo desta era assemelha-se a estes irmáos,a despeito de 
bom nascimento e respeitabilidade mundana. Segundo o vere- 
dito-das escrituras reveladas, toda a população do mundo nesta 
era será da mais:baixa qualidade de súdra, ou mesmo inferior. 
Observe-se, aliás, que Sri Caitanya Mahaprabhu nunca reconhe- 
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ceu o estereotipado sistema de: castas baseado em hereditarie- 
dade: pelo contrário, Ele seguia estritamente o veredito dos 
Sâstras em relação a nosso svarúpa; ou identidade verdadeira. 

Enquanto o-Senhor invocava: Sua: Sudar$ana cakra e Srila 
Nityânanda Prabhu implorava-Lhe que perdoasse aos dois ir- 
mãos, ambos os irmãos caíram aos pés de lótus: do: Senhor e 
pediram-Lhe perdão de seu comportamento grosseiro. Nityã- 
nanda Prabhu pediu também ao Senhor para que aceitasse estas 
almas arrependidas, e o Senhor concordou em aceitá-los sob 
uma condição: de que a partir daquele momento abandonassem 
completamente: todas as suas atividades pecaminosas e hábitos 
de libertinagem. Os irmãos concordaram e prometeram abando» 
nar todos os seus hábitos pecaminosos, e o bondoso Senhor 
aceitou-os e não comentou mais sobre suas más ações passadas. 

Esta'é a bondade específica do Senhor Caitanya. Nesta era; 
ninguém pode dizer que é isento de pecado. É impossível que 
alguém possa dizer isto: Mas:o Senhor Caitanya aceita todos os 
tipos de pessoas pecaminosas sob a condição única de que elas 
prometam não se entregar a hábitos pecaminosos após serem ini= 
ciadas espiritualmente pelo mestre espiritual fidedigno: 

Há alguns pontos instrutivos a serem observados neste inci- 
dente dos dois irmãos. Nesta Kali-yuga, praticamente todas as 
pessoas são da qualidade de Jagai e Madhai. Se elas quiserem 
aliviar-se das reações de'suas más ações, terão de refugiar-se no 
Senhor Caitanya Mahâprabhu e, após a iniciação espiritual, 
abster-se de coisas proibidas nos sástras. Estas regras proibiti- 
vas são explicadas nos ensinamentos do Senhor dados: a Srila 
Rúpa Gosvâmi. 

Durante Sua vida de casado, o Senhor não manifestou muitos 
dos milagres que são geralmente esperados de tais personalida- 
des. mas certa feita Ele fez um milagre maravilhoso na casa de 
Srimvasa Thakura enquanto o sarikirtana estava em seu auge. 
Ele perguntou aos devotos o que eles queriam comer, e, ao ser 
informado de' que eles queriam comer mangas, Ele pediu que 
trouxessem um caroço de manga, embora não fosse estação de 
manga. Quando Lhe trouxeram a manga, Ele a plantou no pátio 
da-casa-de Srinivasa, e imediatamente começou a crescer uma 
muda da semente. Em poucos instantes, esta muda" tornou-se 
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uma mangueira totalmente crescida, cheia de mais frutas madu- 
ras do que poderiam comer os devotos. A árvore permaneceu no 
pátio de Srinivãsa, e daquele-dia em diante os devotos passaram 
acolher daquela árvore tantas mangas quantas lhes aprouvesse. 

O Senhor tinha em alta estima as afeições das donzelas de 
Vrajabhúmi (Vrndãvana) por Krsna, e, em apreço do imaculado 
serviço delas ao Senhor, uma vez Sri Caitanya Mahâprabhu can- 
touos santos nomes das gopis (vaqueirinhas) em vez dos nomes 
do Senhor. Nessa altura, alguns de Seus estudantes, que também 
eram discípulos, vieram vê-lO, e, ao perceberem que o Senhor 
estava cantando os nomes das gopis, ficaram espantados. Por 
pura ignorância, eles perguntaram ao Senhor por que Ele estava 
cantando-os nomes das gopis e aconselharam-No a cantar o 
nome de Krsna. O Senhor, que estava em êxtase, foi assim per- 
turbado por estes estudantes tolos. Ele os castigou-e os mandou 
embora. Os estudantes tinham quase a: mesma: idade que o 
Senhor, e deste modo julgaram erroneamente que o Senhor era 
um-deles. Eles fizeram uma reunião e resolveram que revida- 
riam:ao Senhor caso Este ousasse puni-los novamente dessa ma- 
neira. Este incidente provocou algumas conversas maliciosas a 
respeito do Senhor por parte do público em geral. 

Quando:o Senhor ficou sabendo disto, Ele começou a analisar 
os-vários tipos-de homens que compõem à sociedade. Observou 
que especialmente os «estudantes, : professores, trabalhadores 
fruitivos; yogis, não-devotos e diferentes tipos: de ateístas 
opunham-se ao serviço devocional ao Senhor. “Minha missão é 
salvar todas as almas caídas desta era,” pensou Ele, “mas, se 
eles cometerem ofensas contra Mim, julgando-Me um homem 
comum, não se beneficiarão. Se quiserem começar sua vida de 
compreensão espiritual, de alguma forma terão que Me oferecer 
réverências.” Assim, o-Senhor decidiu aceitar a ordem renun- 
ciada da vida (sannyása) porque o povo em geral sentia-se mais 
inclinado a oferecer respeitos a um sannyási. 

Háquinhentos anos, a sociedade não estava ainda numa con- 
dição tão degradada como está hoje em dia. Naquela época, as 
pessoas ofereciam respeitos a um sannyási, e os sannyásis se- 
guiam estritamente as regras e regulações da ordem renunciada 
da vida. Sri Caitanya Mahãprabhu não era muito afavor da or- 
dem renunciada da vida nesta era de Kali, mas pelo motivo de 
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pouquíssimos sannyásis nesta era serem capazes de observar as 
regras e regulações da vida de sannyási, Sri Caitanya Mahã- 
prabhu decidiu aceitar a ordem e tornar-se um sannya. 
para que o povo em geral O respeitasse. Uma pessoa se, vê na 
obrigação de mostrar respeito a um sannyãsi, poiso sannyási é 
considerado o mestre de todos os varnas e asramas: 

Enquanto meditava sobre a possibilidade de aceitar a ordem 
de sannyása, Kesava Bharati, um sannyasi da escola Máyavadi 
e residente de Katwa (na Bengala), veio visitar Navadvipa € fui 
convidado a jantar com o Senhor. Quando Kesava Bhãrati che- 
gou à casa- dọ Senhor, Este: pediu-lhe que, Lhe concedesse a 
ordem sannvása da vida. Tratava-se de uma questão de formali- 
dade. A ordem sannyasa deve ser aceita de outro sannyási: 
Embora o Senhor fosse independente sob todos; os aspectos, 
ainda assim, a fim de observar as formalidades dos sâstras, Ele 
aceitou a ordem sannyasa de Kesava.Bharati, embora; Kesava 
Bhárati náo pertencesse:a escola Vaisnava-sampradáya. 

Após .entender-Se.com Kesava. Bharati, o Senhor. foi de 
Navadvipa para. Katwa para: aceitar. formalmente a ordem 
sannyása da vida. Ele foi acompanhado por Srila Nityânanda 
Prabhu, Candrasekhara Acárya e Mukunda Datta. Estes:trés.O 
ajudaram nos detalhes da: cerimônia. O incidente em: que o 
Senhor aceita a ordem sannyâsa é descrito elaboradamente; no 
Caitanya-bhágavata de Srila Vrndávana dása Thákura. 

Deste modo. aos vinte e quatro anos, o Senhor aceitou a 
ordem sannvasa da vida no: mês de Mágha. Após aceitar esta 
ordem, Ele Se tornou um pregador; totalmente idedicado do 
Bhagavata-dharma. Embora estivesse fazendo o; mesmo: tra- 
balho de pregação enquanto estivera casado, ao experimentar al- 
guns obstáculos em Sua pregação, Ele sacrificou o conforto da 
vida no lar em benefício das almas caídas. Durante Sua vida de 
casado. Seus principais assistentes foram Srila Advaita. Prabhu 
e Srila: Srivasa Thakura, mas, depois de' aceitar a ordem 
sannyása; Seus assistentes principais passaram a ser: Srila 
Nityánanda Prabhu, que: fora designado para pregar especi 
camente na Bengala, e os seis Gosvâmis (Rúpa Gosvâmi, 
Santana Gosvami, Jiva Gosvami, Gopála.Bhatta Gosvâmi, 
Raghunatha dasa Gosvami e Raghunatha Bhatta Gosvâmi), en- 
cabeçados por Srila: Rúpa e Sanatana, que: foram designados 
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para ir'a'Vrndávana e escavar os verdadeiros locais de peregri- 
nação. “A atual cidade de Vrndávana e a importáncia de 
Vrajabhúmi foram descobertas: pela “vontade do' Senhor Sri 
Caitanya Maháprabhu. 

Após aceitar a ordem sannyãsa, o Senhor quis partir imediata- 
mente para Vrndávana. Durante três dias seguidos Ele viajou 
pelo Radha-desa (locais por onde corre o Ganges). Ele estava 
em êxtase completo com a idéia de ir para Vrndavana. Entre- 
tanto, Srila Nityânanda desviou-O do caminho e trouxe-O à casa 
de Advaita Prabhu em Santipura. O Senhor ficou alguns-dias na 
casa de $ri Advaita Prabhu, é, sabendo que o Senhor estava dei» 
xando lar e esposa para sempre, Sri Advaita Prabhu mandou que 
Seus homens fossem a Navadvipa e trouxessem mãe Saci para 
ter um último encontro com seu filho. Algumas pessoas inescru- 
pulosas dizem que o Senhor Caitanya encontrou-Se com a 
esposa após tomar sannyása e ofereceu-lhe Seu tamanco de ma- 
deira para ela-adorar, mas as fontes autênticas não dão infor- 
mações de tal encontro. Sua mãe encontrou-se com Ele na casa 
de-Advaita Prabhu, e, ao ver o filho como sannyási, lamentou- 
sé: Bla fez o filho prometer que faria Sua sede em Puri para que 
ela” pudesse facilmente ter informação sobre Ele. O Senhor 
cedeu areste último desejo de Sua amada mãe. Após este  inci- 
dente, o Senhor partiu para Puri, deixando todos os residentes 
de Navadvipa em um oceano de lamentação devido à Sua 
separação. 

O Senhor tou muitos locais importantes a caminho de 
Puri: Visitou o templo de Gopinãthaji, que havia roubado leite 
condensado para Seu devoto Srila Mádhavendra Puri. Desde en- 
tão, a Deidade Gopináthaji é conhecida também como Ksira- 
corá-gopinãtha: O Senhor saboreava esta história com grande 
prazer: A propensão aroubar existe até mesmo na consciência 
absoluta, mas; por ser manifestada pelo Absoluto, ela perde sua 
natureza pervertida e desta maneira torna-se adorável, inclusive 
pelo Senhor Caitanya, com base na consideração absoluta de 
que'o Senhor e Sua propensão a roubar são idênticos. Esta inte- 
ressante história de'Gopinathaji é vividamente explicada no 
Caitanya=caritámrta por Krsnadãsa Kaviraja Gosvâmi. 

Após visitar o templo de Ksira-corã-gopinâtha de Remunã em 
Balasore em Orissa, o Senhor dirigiu-Se para Puri e; no caminho, 
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visitou o templo de Sãksi-gopãla, que apareceu como testemunha 
na questão de uma briga de família de dois devotos bráhmanas. O 
Senhor ouviu a história de Sáksi-gopála com grande prazer por- 
que quis deixar claro para os ateístas que as Deidades adoráveis 
nos templos, aprovadas pelos grandes ácâryas, não são ídolos, 
como alegam homens com um fundo insuficiente de conheci- 
mento. A Deidade no templo é a encarnacáo arcá da Personali- 
dade de Deus; e por conseguinte a'Deidade é idéntica ao Senhor 
sob todos os aspectos. Ela corresponde á proporcáo da afeigáo 
do devoto por Ela. Na história de Sáksi-gopála, em'que houve 
um mal-entendido de família entre dois devotos do Senhor, o 
Senhor, a fim de mitigar a confusão, como também para mostrar 
favor específico à Seus servos, viajou de Vrndãvana a Vidyâna- 
gara, uma aldeia em Orissa, sob a forma de Sua encarnação 
arcã. Dali, a Deidade foi trazida para Cuttack, e assim ainda 
hoje em dia o templo de Saksi-gopala é visitado por milhares de 
peregrinos a caminho de Jagannãtha Puri. O Senhor passou 
a noite ali e depois seguiu em direção a Puri. No caminho, 
Nityânanda Prabhu quebrou Seu bastão de sannyãsa. O Senhor 
ficou aparentemente irado com Ele por isto e foi sozinho para 
Puri, deixando Seus companheiros para trás. 

Em Puri, assim que entrou no templo de Jagannátha, ficou 
mergulhado em éxtase transcendental e caiu inconsciente no 
piso do templo. Os guardas do templo náo podiam entender os 
feitos transcendentais do Senhor, mas havia um grande pandita 
erudito chamado Sarvabhauma Bhattácárya, que estava: pre- 
sente, e póde entender que o fato de o Senhor ter perdido Sua 
consciéncia ao entrar no templo de Jagannátha náo era uma coisa 
comum. Sárvabhauma Bhattácárya, que éra © principal pandita 
lotado na corte de Mahárája Pratáparudra, o rei de Orissa, 
sentiu-se atraído pelo brilho juvenil do Senhor $ri“Caitanya 
Mahãprabhu e entendeu que tal transe transcendental só era ma- 
nifestado raramente e apenas pelos devotos mais elevados que já 
estão no plano transcendental, totalmente esquecidos da existên- 
cia material. Somente uma alma liberada poderia manifestar tal 
feito transcendental, e o Bhattâcarya, que era vastamente eru- 
dito, entendeu isto à luz da literatura transcendental com a qual 
estava familiarizado. Pediu, pois, aos guardas do templo que 
náo' perturbassem o sannyãsi desconhecido. Pediu-lhes para 
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levarem o Senhor a sua casa para que pudesse observá-lO mais 
detalhadamente em Seu estado inconsciente: O Senhor foi então 
levado para a casa de Sárvabhauma Bhattacarya, que naquela 
época tinha suficiente poder de autoridade por ser o sabhã- 
pandita, ou o deão estadual da faculdade de literaturas sâns- 
critas. O pandita erudito quis examinar minuciosamente os 
aspectos transcendentais do Senhor Caitanya porque muitas ve- 
zes devotos inescrupulosos imitam os aspectos físicos a fim de 
ostentar realizações transcendentais para atrair pessoas inocen- 
tes e tirar proveito delas. Um acadêmico erudito como o Bhattã- 
cãrya pode descobrir tais impostores, e, quando o faz, rejeita-os 
imediatamente. 

No caso do Senhor Caitanya Mahã t 
minou todos os sintomas à luz dos sastras. Ele fez suas investi- 
gações como faria um cientista, e não como um sentimentalista 
tolo. Observou o movimento do estômago, as batidas do coração 
ea respiração pelas narinas. Também tomou-Lhe o pulso e viu 
que todas as atividades de Seu corpo estavam completamente 
suspensas. Ao colocar um chumaço de algodão diante das nari- 
nas do Senhor, ele descobriu que o Senhor respirava suavemente 
pelo movimento leve das: finas fibras do algodão. Deste modo 
chegou à conclusão de que o transe, inconsciente do Senhor era 
genuíno, e pôs-se a tratá-lO da maneira prescrita. Mas, o Senhor 
Caitanya Mahaprabhu só poderia ser tratado de maneira espe- 
cial. Ele só iria responder ao ressoar dos santos nomes, do 
Senhor, cantados por Seus devotos. Este tratamento especial era 
desconhecido de Sárvabhauma Bhattacarya porque o Senhor 
ainda era desconhecido para ele. Quando o Bhattacárya O viu 
pela primeira vez no templo, ele simplesmente considerou-O 
como sendo um dentre muitos peregrinos. 

Enquanto isso, os companheiros do Senhor, que chegaram ao 
templo um pouco depois dEle, ouviram falar das proezas trans- 
cendentais do Senhor e que Ele; tinha sido levado pelo 
Bhattacarya. Os peregrinos no templo ainda comentavam sobre 
o. incidente: Mas, por acaso, um destes. peregrinos havia se 
encontrado com Gopinátha Ácárya, que era conhecido de 
Gadádhara Pandita, e por isso ficaram sabendo que o Senhor es- 
tava deitado em estado inconsciente na residência de Sarva- 
bhauma Bhattacãrya, o qual era cunhado de Gopinâtha Acãrya. 
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Todos os membros do grupo foram apresentados por Gadâdhara 
Pandita a Gopinatha Acãrya, que os levou até acasa-do Bhattá- 
cârya, onde o Senhor estava deitado inconsciente em um transe 
espiritual. Então, todos: os membros cantaram em voz alta'o 
santo nome do Senhor Hari como de costume, e o Senhor recu- 
perou a consciência. Depois disto, o' Bhattâcarya recebeu todos 
os membros do grupo, incluindo o Senhor Nityânanda Prabhu, e 
pediu-lhes que aceitassem ser seus convidados de honra. O 
grupo, incluindo o Senhor, foi tomar banho no mar, e o Bhattã- 
cârya providenciou acomodações e comida para eles na casa de 
Kasi Misra. Gopinatha Acãrya, seu cunhado, também o ajudou. 
Os dois cunhados conversaram amistosamente sobre a divindade 
do Senhor, e; com argumentos, Gopinâtha: Acãrya, que conhe- 
cera o Senhor anteriormente, tentou estabelecer que o Senhor 
era a Personalidade de Deus, e o Bhattâcarya tentou estabelecer 
que Ele eraum dos grandes devotos. Ambos argumentaram a 
partir do ponto de vista de sastras autênticos, e não com base na 
sentimental vox populi. As encarnações de Deus são determi- 
nadas por sástras auténticos, e não por votos populares de faná- 
ticos ignorantes: Como o Senhor Caitanya era realmente uma 
encarnação de Deus, fanáticos ignorantes têm proclamado mui- 
tas supostas encarnações de Deus nesta era sem se referirem às 
escrituras autênticas. Mas, Sarvabhauma Bhattácárya' ou Gopi- 
nátha Acárya náo se entregaram a tal sentimentalismo tolo; pelo 
contrário, ambos tentaram estabelecer ou rejeitar Sua divindade 
com base em sástras autênticos. 

Posteriormente foi revelado que o Bhattáacarya também pro- 
vinha da área de Navadvipa, e ficaram sabendo dele que 
Nilámbara Cakravarti, o avó materno do Senhor Caitanya, fora 
um colega de escola do pai de Sarvabhauma Bhattâcarya. Neste 
sentido, o jovem sannyãsi Senhor Caitanya evocou à afeição pa- 
terna do Bhattacarya. Bhattacârya fora o/professor de muitos 
yãsis na ordem da Sankaracarya-sampradaya, e ele próprio 
também pertencia a este culto. Como tal, o Bhattâcãrya desejou 
que o jovem sannyâsi Senhor Caitanya também o ouvisse falar 
sobre os ensinamentos do Vedanta. 

Aqueles que são seguidores do culto de Safikara são conheci- 
dos geralmente como Vedantistas. Isto não quer dizer, entre- 
tanto, que o Vedanta é um estudo monopolizado pela Sankara- 
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sampradáya. O. Vedánta é estudado por todas as sampradayas, 
fidedignas, sendo que cada uma delas tem suas próprias inter- 
pretações. Mas, é sabido que, de um modo geral, os seguidores 
da Sankara-sampradãya ignoram o conhecimento dos Vedantis- 
tas Vaisnavas. Por este motivo, o primeiro título oferecido ao 
autor pelos Vaisnavas foi Bhaktivedanta. 

O Senhor concordou em tomar lições com o Bhattácárya so- 
bre o Vedânta, e paratal eles se-sentaram juntos no templo do 
Senhor Jagannátha. O Bhattacárya falou por-sete dias seguidos, 
e o Senhor ouviu-o com toda atenção, sem interrompé-lo. O 
silêncio do Senhor: levantou algumas dúvidas no coração do 
Bhattacãrya, fazendo com que ele perguntasse ao Senhor por 
que Este não fazia nenhuma pergunta, nem fazia comentário so- 
bre suas explicações do Vedânta. 

O Senhor fez-Se passar por um estudante tolo perante o 
Bhattâcarya e fingiu que o ouvia explicar o Vedânta porque o 
Bhattâcârya sentia que este era o dever de um sannyási. Mas o 
Senhor não concordou com suas palestras, Com isto, o Senhor 
indicou que os assim chamados: Vedantistas da Sankara- 
sampradâya, ou qualquer outra sampradáya, que não sigam as 
instruções de -Srila Vyasadeva, são estudantes mecânicos do 
Vedanta. Não estão totalmente cientes deste grande conheci- 
mento; A explicação do Vedânta-sútra é dada pelo próprio autor 
notexto do Srimad-Bhagavatam. Alguém que não tenha conhe- 
cimento do Bhagavatam dificilmente poderá saber o que diz o 
Vedanta. 

Sendo homem de vasta erudição, o Bhattacarya pôde entender 
as observações sarcásticas do Senhor sobre o Vedântista vulgar. 
Por isso, perguntou-Lhe por que Ele não perguntou algo sobre 
algum ponto que não tivesse podido entender. O Bhattacarya en- 
tendeu o objetivo de Seu: silêncio mortal durante os dias que o 
ouvira. Isto mostrava claramente que o Senhor tinha algo mais 
em; mente; desta maneira, o Bhattácárya pediu-Lhe que reve- 
lasse Seus pensamentos. 

Ao ser assim solicitado, o Senhor falou o seguinte: “Caro 
senhor, posso entender o significado dos sútras- tais como 
janmády asya yatah, sâstra-yonitvat, e athãto brahma-jijhasã 
do Vedânta-siitra, mas quando o senhor os explica a seu próprio 
modo, para-Mim: torna-se difícil entendê-los. O propósito dos 
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sútras já é explicado neles, mas suas explicações o estão co- 
brindo com algo mais. Propositalmente o senhor não dá o signi- 
ficado direto dos siltras, mas indiretamente dá'suas próprias 
interpretações.” 

Deste modo, o Senhor atacou todos os Vedântistas que inter- 
pretam o Vedânia-sitra caprichosamente, de acordo com sua li- 
mitada' capacidade de pensar, para servir a seus próprios fins. 
Essas” interpretações indiretas das literaturas autênticas tais 
como o Vedánta-sútra sáo condenadas aqui pelo Senhor. 

O'Senhor continuou: “Srila Vyásadeva resume os significados 
diretos dos mantras dos: Upanisads no Vedanta-sútra. Infeliz- 
mente, o senhor náo aceita o significado direto destes mantras. 
O senhor os interpreta indiretamente de forma diferente. 

“A autoridade dos Vedas é inquestionável e está acima de 
qualquer possibilidade de dúvida. E o que quer que seja decla- 
rado nos Vedas tem que ser aceito completamente, do contrário 
está-se desafiando a autoridade dos Vedas. 

“O búzio e o estrume de vaca são osso e excremento de dois 
seres vivos. Mas, porque os Vedas afirmam que eles são puros, 
as pessoas aceitam-nos como tais por causa da autoridade dos 
Vedas. 

A idéia é que não podemos colocar nossa razão imperfeita 
acima da autoridade dos Vedas As ordens dos Vedas têm que ser 
obedecidas tal como são apresentadas, sem nenhuma argumen- 
tação mundana. Os' assim chamados seguidores dos preceitos 
védicos dão suas próprias interpretações destes preceitos, e deste 
modo estabelecem diferentes facções e seitas da religião védica. 
O Senhor Buddha negou diretamente a autoridade dos Vedas, e 
estabeleceu sua própria religião: Unicamente por este motivo, a 
religião budista não foi aceita pelos estritos seguidores dos 
Vedas. Mas, aqueles que são assim chamados seguidores dos 
Vedas são mais prejudiciais que os budistas. Os budistas têm a 
coragem de negar diretamente os Vedas, mas os assim chamados 
seguidores dos Vedas não têm coragem de negar os Vedas, em- 
bora indiretamente desobedeçam a todos os preceitos dos Vedas. 
O Senhor Caitanya condenava isto. 

Os exemplos dados pelo Senhor do búzio e do estrume de 
vaca são muito apropriados a este respeito. Se alguém argumen- 
tar que uma vez que o estrume de vaca é puro, as fezes de um 
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bráhmana erudito são mais puras ainda, seu argumento não será 
aceito: O estrume de vaca é aceito, e as fezes de um brâhmana 
altamente situado são rejeitadas. O Senhor continuou: 

“Os preceitos védicos são autorizados por si mesmos, e. se 
alguma-criatura mundana faz adaptações nas interpretações dos 
Vedas, ela desafia sua autoridade: E tolice julgar-se-mais inteli- 
gente «do que Srila Vyâsadeva. Ele já se expressou em seus 
sútras, e não necessita da ajuda de personalidades de menor im- 
portância. Sua obra, oiVedānta-sūtra, é brilhante como o sol do 
meio-dia, e quando alguém“ tenta dar suas próprias interpre- 
tagóes sobre o Vedánta-sútra que é auto-refulgente como o sol, 
ele tenta tapar este sol com a nuvem de sua imaginação. 

“Os Vedas e os Purânas têm o mesmo objetivo. Eles determi- 
nam a Verdade Absoluta, que é superior a tod: outras coisas 
A Verdade Absoluta é compreendida, em última análise, como a 
Absoluta: Personalidade de Deus com poder controlador abso- 
luto. Como tal, a Absoluta Personalidade de Deus tem que ser 
completamente plena de opulência, força, fama, beleza, conhe- 
cimento e renúncia. Nāo obstante, afirma-se surpreendente- 
mente que a transcendental Personalidade de Deus é impessoal. 

“A descrição impessoal da Verdade Absoluta nos Vedas é 
dada para anular a concepção mundana do todo absoluto. As 
características pessoais do Senhor são completamente diferentes 
de todos os tipos de características mundanas. Todas as entida- 
des vivas são pessoas individuais, e-são partes integrantes do 
todo supremo. Se as partes integrantes são pessoas individuais, a 
fonte de sua emanação não pode ser impessoal. Ele é a Pessoa 
Suprema entre todas as pessoas relativas. 

“Os Vedas informam-nos que dEle [Brahman! tudo emana e 
nEle tudo descansa. E, após a aniquilação, tudo funde-se nEle 
unicamente, Portanto, Ele é a fundamental causa dativa, causa- 
tiva se acomodatícia de todas as causas. E estas causas, não 
podem ser atribuídas a um objeto impessoal. 

“Os Vedas informam-nos que foi Ele somente quem Se tornou 
em muitos, e, quando Ele assim o deseja, lança Seu olhar sobre 
a natureza material. Antes de Ele lançar o olhar sobre a natureza 
material, não havia criação cósmica material. Portanto, Seu 
olhar não é material. A mente ou os sentidos materiais não eram 
nascidos quando o Senhor lançou o olhar sobre a natureza mate- 
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rial. Assim, a evidência dos Vedas prova que indubitavelmente o 
Senhor tem olhos transcendentais e mente transcendental. Eles 
não são materiais: Sua impersonalidade, portanto, é uma ne- 
gação de Sua materialidade, mas não a negação de Sua persona- 
lidade transcendental. 

“Brahman refere-se, em última análise, à Personalidade de 
Deus. A compreensão do Brahman impessoal é apenas a con- 
cepção: negativa das criações: mundanas. O Paramátmá é:o 
aspecto localizado de Brahman dentro de todas'as espécies de 
corpos materiais. Em última análise, a compreensão do Brahman 
Supremo é a compreensão da Personalidade de: Deus-de acordo 
com todas-as evidências das escrituras reveladas. Ele é a fonte 
última dos visnu-tattvas. 

*Os Puránas também são suplementares dos Vedas: Os 
mantras védicos são difíceis demais para um homem: comum: 
As mulheres, os súdras e-as assim chamadas castas superiores 
de duas vezes nascidos são incapazes de penetrar o sentido -dos 
Vedas. E, deste modo, tanto o Mahabhãrata quanto os Purânas 
são feitos sob uma forma fácil 'a fim de explicar as: verdades dos 
Vedas. Em suas orações diante do menino Sri Krsna, Brahmã 
disse que não há limites para a fortuna dos habitantes de Vraja- 
bhúmi, encabeçados por Sri Nanda Mahãrája e Yasodâmayi, 
porque a eterna Verdade Absoluta torna-Se parente íntimo deles: 

“O mantra védico afirma que a Verdade Absoluta não tem 
pernas nem-mãos e, não obstante, anda mais rápido do que todos 
e“aceita tudo que Lhe é oferecido com devoção. Estas decla- 
rações sugerem definitivamente as características ' pessoais do 
Senhor, embora Suas mãos e pernas sejam distintas de mãos e 
pernas mundanas ou outros sentidos. 

“O Brahman, portanto, não é de forma alguma impessoal, 
mas, quando tais mantras são: interpretados indiretamente, 
julga-se erroneamente que a Verdade Absoluta é impessoal. A 
Verdade Absoluta, a Personalidade de Deus, é plena-de todas as 
opuléncias, e por issotem uma forma transcendental de existên- 
cia, conhecimento e bem-aventurança plenas. Como, então, 
pode alguém afirmar que a Verdade Absoluta é impessoal? 

“Sendo pleno de opuléências,subentende-se que o Brahman 
tem energias múltiplas, e todas estas energias são classificadas 
sob três títulos segundo a autoridade do Vignu Purâna (6.7.60), 
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que diz que:as energias transcendentais do Senhor Visnu sáo ba- 
sicamente trés. Sua energia espiritual e-a energia das entidades 
vivas são classificadas como energia superior, ao passo que a 
energia; material é uma energia inferior que surge devido à 
ignorância. 

“A energia das entidades vivas é tecnicamente chamada ener- 
gia ksetrajna. Esta ksetrajña-Sakti, apesar de ser igual ao Senhor 
em qualidade, é subjugada pela energia material devido à 
ignorância e desta maneira sofre todas as espécies de misérias 
materiais. Em outras palavras, as entidades vivas estão localiza- 
das na energia marginal entre as energias superior (espiritual) e 
inferior (material), e, naproporção do contato do ser| vivo ou 
com a energia material ou com a espiritual, a entidade viva 
situa-se em níveis proporcionalmente superiores ou inferiores de 
existência. 

“Como se mencionou ántes, o Senhor está além-das energias 
inferior e marginal, e Sua energia espiritual manifesta-se em três 
fases» diferentes: como existência eterna, bem-aventurança 
eterna e'conhecimento eterno: Quanto à existência eterna, ela é 
conduzida pela potência sandhini; do mesmo modo, a bem- 
aventurança e o' conhecimento são conduzidos pelas potências 
hládini.e samvit respectivamente. Como supremo Senhor ener- 
gético; Ele é o controlador supremo das energias espiritual, mar- 
ginal e material E todos estes diferentes tipos de energias estão 
relacionados como Senhor no serviço devocional eterno. 

“A Suprema Personalidade de Deus está assim desfrutando 
em Sua forma-transcendental eterna. Não é surpreendente que 
alguém ouse chamar o: Senhor-Supremo de náo-energético? O 
Senhor é o controlador de todas as energias, e as entidades vivas 
são “partes integrantes de uma das energias. Portanto, há um 
abismo de diferença entre o Senhor e as entidades vivas, Como, 
então, pode alguém dizer que o Senhor e as entidades vivas são 
iguais? No Bhagavad-gitã, também, as entidades vivas são des- 
critas: como pertencentes à energia superior do Senhor. De 
acordo com os princípios de íntima correlação entre -a energia e 
o energético, ambos são não-diferentes também. Por isso, o 
Senhor e as entidades vivas são não-diferentes como a energia e 
o energético. 
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“A terra, a água, o fogo, o ar, o éter, a mente, a inteligência e 
o ego são energias inferiores do Senhor, mas as entidades vivas 
são diferentes de todos esses elementos, pois são energia supe- 
rior. Esta é a versão do Bhagavad-gitã (7.4). 

“A. forma transcendental do Senhor. existe eternamente e é 
plena de bem-aventurança transcendental, Como, então, poderia 
esta forma ser um produto do; modo material da bondade? 
Qualquer um, portanto, que não acredite na forma do Senhor é 
certamente um demônio infiel e, como tal, é intocável, uma per- 
sona non grata que náo deve ser vista e deve-ser punida pelo rei 
plutônico. a 

“Os budistas são chamados de ateistas porque não têm res- 
peito pelos Vedas, mas aqueles que menosprezam as conclusões 
védicas, como; mencionamos. anteriormente, pretextando ser 
seguidores dos Vedas, são na verdade mais perigosos do que os 
budistas. d 

“Sri Vyásadeva bondosamente compilou.o conhecimento, vé- 
dico :em seu, Vedánta-sútra, mas, se ouvimos o comentário da 
escola Māyāvāda (que é representada pela Sankara-sampradáya) 
certamente seremos desencaminhados no caminho da realização 
espiritual. 

“A teoria das emanações é o tema inicial do Vedánta-sútra. 
Todas as manifestações cósmicas são emanações da Absoluta 
Personalidade de Deus através de Suas diferentes energias in- 
concebíveis. O exemplo da pedra de toque é aplicável à teoria da 
emanação. A pedra de toque pode converter uma quantidade ili- 
mitada de ferro em ouro, e mesmo assim a pedra de toque per- 
manece tal como é. De forma similar, o Senhor Supremo pode 
produzir todos os mundos manifestados através de Suas energias 
inconcebíveis, e, náo obstante, Ele é pleno e imutável. Ele é 
púrna [completo], e, apesar de um número ilimitado de púrnas 
emanarem dEle, Ele ainda é púrna. 

“A teoria da ilusão da escola Mãyâvâda é advogada com base 
no argumento de que a teoria da emanação provocará uma trans- 
formação da Verdade Absoluta. Se fosse assim, Vyasadeva 
estaria errado. Para evitar isto, eles habilmente inventaram a 
teoria da ilusão. Mas, o mundo, ou a criação cósmica, não é 
falso, como afirma a escola Mayavada. Simplesmente não tem 
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existência permanente. Uma coisa impermanente não pode ser 
chamada de totalmente falsa. Mas a concepção de que o corpo 
material é o eu é certamente errada. 

“O pranava [om], ou o'omkãra nos Vedas, é o hino primor- 
dial. Este som transcendentalé idêntico à forma do Senhor. To- 
dos 'os hinos védicos baseiam-se neste pranava omkára. Tar 
tvam asi é apenas um termo integrante nos textos védicos, e por 
isso esta expressão não pode ser o hino primordial dos Vedas. 
Sripâda Sankaracarya dá' mais ênfase ao termo integrante rar 
tvam asi do que ao princípio omkãra primordial.” 

O Senhor falou assim sobre o Vedânta-sátra e refutou todas ás 
teorias da escola Mayáváda.* O Bhattacarya tentou defender-se 
ea sua escola Máyavada com malabarismos de lógica é gramá- 
tica, mas o Senhor o derrotou com Seus argumentos vigorosos. 
Ele afirmou que todos nós estamos relacionados com à Persona- 
lidade de Deus eternamente e que o serviço devocional é nossa 
função eterna no intercâmbio de nosso relacionamento. O resul- 
tado “de tais intercâmbios é atingir prema, ou amor a Deus. 
Quando se atinge o amor a Deus, automaticamente surge o amor 
por todos os outros seres, porque o Senhor é o somatório de to- 
dos os seres vivos. 

O Senhor disse que à exceção destes três itens—a saber, 
relação eterna com Deus, intercâmbio de tratos com Ele e a con- 
secução do amor por Ele—tudo que é ensinado nos Vedas é su- 
pérfluo e inventado. 

O Senhor acrescentou ainda que a filosofia Máyaváda ensi- 
nada por Sripáda Sañkaracarya é uma explicação imaginária dos 
Vedas, mas que ela teve que ser ensinada por ele (Sankaricárya) 
porque a Personalidade de Deus mandou que ele assim o fizesse. 
No Padma Purána é declarado que a Personalidade de Deus 
mandou o Senhor Siva desviar a raça humana dElé (a Persónali- 
dade de Deus). Foi preciso ocultar a Personalidade de Deus 
dessa maneira para que as pessoas se sentissem animadas a gerar 
cada vez mais população. O Senhor Siva disse a Devi: “Na Kali- 








*Em nossos Ensinamentos do Senhor' Caitanya. explicamos mais elaborada- 
mente todas estas complexidades filosóficas. O Srimad:Bhagavatam escla- 
rece todas elas. 


Introdução 29 


yúga, pregarei a filosofia Mayáváda, que nada mais é que bu- 
dismo camuflado, disfarçado de brâhmana y 

Após ouvir todas essas palavras do Senhor Sri Caitanya 
Maháprabhu, o Bhattacarya encheu=se de admiração e respeito e 
olhou para Ele em'silêncio mortal. O Senhor, então, animou-o 
garantindo-lhe que não havia motivo para admiração. “Eu digo 
que o serviço devocional à Personalidade de Deus é a meta má- 
xima da vida humana” Aí, Ele citou um sloka do Bhágavatam e 
garantiu-lhe-de que mesmo as almas liberadas que estão absortas 
no espírito e 'na compreensão espiritual também aceitam o ser- 
viço devocional ao Senhor Hari, porque a, Personalidade; de 
Deus tem-qualidades transcendentais tais que atrai o coração da 
alma liberada também. 

Então o: Bhattacãrya desejou ouvir a explicação ido -Sloka 
“atmáráma” do Bhãgavatam (1:7.10). Primeiramente o Senhor 
pediu que o Bhattãcãrya o explicasse, e depois disso Ele o expli- 
caria. O Bhattācārya explicou o sloka «de forma académica 
dando ênfase especial à lógica: Ele explicou o sloka de nove ma- 
neiras diferentes baseando-se principalmente na lógica, porque 
ele erao mais renomado erudito em lógica da época: 

Após ouvir o Bhattâcârya, o Senhor agradeceu-lhe pela apre- 
sentação acadêmica do sloka, e depois, a pedido do Bhattacarya, 
o Senhor explicou o sloka de sessenta e quatro maneiras diferen- 
tes, sem tocar nas nove explicações dadas pelo Bhattácárya. 

Assim, após ouvir a explicação do atmãrâma sloka por parte 
do'Senhor, o Bhattácarya ficou convencido: de que tal apresen- 
tacáo académica era impossível para uma criatura da Terra.* 
Antes disto, $ri Gopinatha Acãrya havia tentado convencê-lo da 
divindade do Senhor, mas, naquela ocasião, ele não conseguiu 
aceitá-lO como tal. Mas o Bhattãcârya ficou admirado com a ex- 
posição do Vedânia-siitra e as explicações do dtmáráma sloka 
dadas pelo: Senhor, e deste modo comegou' a achar que tinha co- 
metido uma grande ofensa aos pés de lótus do Senhor por não O 
ter reconhecido como o próprio Krsna: Ele:entáo rendeu-se ao 





+0, texto. completo da explicacáo dada pelo Senhor constituirá um liyreto sepa- 
rado, e por isso o apresentamos em um capitulo de nossos Ensinamentos do 
Senhor Caitanya 
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Senhor, arrependendo-se da maneira como O havia tratado ante- 
riormente, > o Senhor bondosamente aceitou o Bhattacarya: Por 
Sua misericórdia sem causa, o Senhor manifestou-Se-lhe pri- 
meiramente como o Nãrãyana de quatro braços e depois então 
como o Senhor Krsna de dois braços com uma flauta na mão. 

© Bhattācārya caiu imediatamente-aos pés de lótus do Senhor 
e compós muitos slokas adequados em louvor ao Senhor por Sua 
graça. Ele compôs quase cem slokas' em louvor ao Senhor. O 
Senhor então abraçou-o, e, devido ao êxtase transcendental, o 
Bhattacarya perdeu consciência do estado físico da vida, Lágri- 
mas, tremor, palpitações do coração, perspiração, ondas emo- 
cionais, dança; canto, choro 'e-todos os oito sintomas de transe 
manifestaram-se no corpo do Bhattacarya: Sri Gopinátha 
Acárya ficou muito contente e surpreendido com esta: maravi- 
lhosa conversão de seu cunhado pela graça do Senhor. 

Dentre os: cem famosos slokas. compostos em. louvor ao 
Senhor pelo Bhattacarya, os dois que vão a seguir são muito im- 
portantes, e estes dois slokas explicam a missão do Senhor na 
sua essência: 

1, Rendo-me à Personalidade de: Deus que agora apareceu 
como o Senhor Sri Caitanya Mahâprabhu. Oceano de infinita 
misericórdia, Ele desceu para nos ensinar o desapego da maté- 
ria, a sabedoria e o serviço devocional a Ele, 

2. Uma vez que o serviço devocional puro ao Senhor acabou 
se perdendo no esquecimento do tempo, o Senhor apareceu para 
restaurar Os princípios, e por isso ofereço minhas reveréncias a 
Seus pés de lótus. 

O Senhor explicou que a palavra mukti é equivalente-à palavra 
Visnu, ou a Personalidade de Deus. Atingir mukti, ou libertar-se 
do cativeiro da existência material, é atingir o serviço ao Senhor. 

O Senhor então prosseguiu em direção ao sul da Índia por algum 
tempo e converteu todos-com quem Se encontrou no caminho 
em devotos do Senhor Sri Krsna. Tais devotos também conver- 
teram muitas outras pessoas ao culto do serviço devocional, ou 
ao Bhãgavata-dharma do Senhor, e assim Ele chegou às mar- 
gens do Godavari, onde encontrou Srila Ramãnanda Rãya, o go- 
vernador de Madras sob a jurisdição de Maharãja Pratâparudra, 
o rei de Orissa. Suas conversações com Râmãnanda Raya são 
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muito importantes para compreensão superior do conhecimento 
transcendental, e a conversação em si constitui um opúsculo: 
Entretanto, daremos aqui um resumo da conversação. 

Sri Ramãnanda Raya cra uma alma auto-realizada, embora 
externamente pertencesse a uma casta socialmente, inferior à 
casta dos bráhmanas. Ele não estava na ordem renunciada: da 
vida. e, além disso, era um alto funcionário governamental do 
estado. Mesmo assim, «Sri. Caitanya.. Maháprabhu- aceitou-0 
como uma alma liberada com base no grau superior de sua com- 
preensão do conhecimento. transcendental. De forma similar, o 
Senhor aceitou Srila Haridasa Thakura, um devoto veterano do 
Senhor proveniente de família: maometana. E há muitos outros 
grandes devotos do Senhor provenientes de diferentes comunir 
dades, seitas e castas. O único critério do Senhor era'o padrão de 
serviço devocional da pessoa em particular. Ele não Se interes: 
sava pela aparência externa de um homem; Seu único interesse 
era:a. alma interior e suas atividades, Portanto, deve-se entender 
que todas :as atividades missionárias do Senhor estão no plano 
espiritual, e, como tal, o culto de Sri Caitanya Mahãprabhu, ou 
o culto-do Bhágavara-dharma, nada tem a ver com assuntos 
mundanos. sociologia, política, desenvolvimento econômico ou 
qualquer uma-de tais esferas da vida. O Srimad-Bhágavatamé a 
necessidade puramente transcendental da alma. 

Ao Se encontrar com Sri Ramânanda Rãya-às margens do 
Godavari, o Senhor levantou a questão do varnasrama-dharma 
seguido pelos hindus. Srila Rámánanda Ráya disse que, 
seguindo os; princípios de varnasrama-dharma, o sistema: de 
quatro castas e; quatro ordens da vida humana, todos poderiam 
compreender a Transcendência. Na opinião do Senhor, o sis- 
tema de varnasrama-dharma é apenas superficial, e pouco tem a 
ver com a compreensão máxima dos: valores espirituais. A per- 
feição máxima da vida é desligar-se do apego material e, propor- 
cionalmente; compreender o transcendental serviço amoroso ao 
Senhor. A: Personalidade de Deus reconhece um ser vivo que €s- 
teja progredindo neste caminho. O serviço devocional é, por- 
tanto, a culminação do cultivo de todo conhecimento. Quando 
Sri Krsna. a Suprema Personalidade de Deus, apareceu para a 
libertação de-todas as almas caídas, Ele-recomendou a salvação 
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de todas as entidades vivas como se segue. A Suprema e Abso- 
luta Personalidade de Deus, de quem emanam todas as entidades 
vivas, tem que ser adorado através de todas as suas respectivas 
ocupações, porque tudo que vemos também é a expansão de Sua 
energia. Assim funciona a perfeição verdadeira, que é aprovada 
por todos os ãcãryas fidedignos do passado e do presente. O's 
tema de varnãsrama baseia-se mais ou menos em princípios mo- 
rais é éticos. Há pouquíssima compreensão da Transcendência 
em'tal posição, eo Senhor Sri Caitanya Mahãprabhu rejeitou-o, 
considerando-o superficial e pediu que Rámánanda Ráya se 
aprofundasse mais no assunto. 

Sri Râmãnanda Raya sugeriu, então, a renúncia das ações 
fruitivas ao Senhor. O Bhagavad-girã (9.27) aconselha a este 
respeito: “Tudo que fizeres, tudo que comeres e tudo que deres, 
bem como tudo que executares em penitência, oferece unica- 
mente a Mim.” Esta dedicação por parte do trabalhador sugere 
que a Personalidade de Deus é um passo superior à concepção 
impessoal do sistema varnásrama, mas ainda assim a relação do 
ser vivo com o Senhor não fica esclarecida dessa maneira. Por 
isso, o Senhor rejeitou esta proposição e pediu para Râmânanda 
Ráya continuar. 

Raya sugeriu; entáo, a renúncia'ao varnásrama-dharma e a 
aceitação do serviço devocional. O Senhor também não aprovou 
esta sugestão pelo motivo de que não se deve renunciar subita- 
mente à posição, pois pode ser que isto não traga o resultado 
desejado. 

Raãya sugeriu em seguida que alcançar a compreensão espiri- 
tual, isenta da concepção material da vida, é a consecução mais 
elevada para o ser vivo. O Senhor também rejeitou esta propo- 
sição porque, sob o pretexto de tal compreensão espiritual, 
muito estrago tem sido feito por pessoas inescrupulosas; por 
isso, a compreensão espiritual de uma hora para outra não é pos- 
sível O Raya sugeriu, então; a companhia sincera'com almas 
auto-realizadas “e ouvir submissamente a mensagem transcen- 
dental dos passatempos da Personalidade de Deus. Esta sugestão 
foi aceita como bem-vinda pelo Senhor. Esta sugestão foi dada 
seguindo o modelo estabelecido por Brahmaji, o qual disse que a 
Personalidade de Deus é conhecido como ajita, ou seja, aquele 
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que não pode ser conquistado ou de quem ninguém pode se apro- 
ximar. Mas tal ajita também Se torna jita (conquistado) através 
de um método, que é muito simples e fácil. O método simples é 
que temos de abandonar a arrogante atitude de declarar que so- 
mos o próprio Deus. Devemos ser muito mansos e submissos e 
tentar viver pacificamente, ouvindo atentamente as palavras da 
alma transcendentalmente 'auto-realizada que fala sobre a men- 
sagem do Bhagavata-dharma, ou a religiáo de glorificacáo ao 
Senhor Supremo e Seus devotos: Glorificar um grande homem é 
um instinto natural dos seres vivos, só que eles ainda náo apren- 
deram a glorificar o Senhor. A perfeição da vida é atingida'sim- 
plesmente por se glorificar o Senhor na companhia de um devoto 
auto-realizado do Senhor.* O devoto auto-realizado é aquele 
que se rende totalmente ao Senhor e que não tem apego à pros- 
peridade material. A prosperidade material e o gozo dos senti- 
dos, juntamente'com seu progresso, são atividades de ignorância 
na sociedade humana. A paz e a amizade são impossíveis para 
uma sociedade desligada do contato com Deus e Seus devotos. E 
imprescindível, portanto, buscar sinceramente a companhia de 
devotos puros e ouvi-los paciente e submissamente em qualquer 
posigáo que se esteja na vida. Á posigáo de uma pessoa em sta- 
tus superior ou inferior de vida náo a impede de trilhar o ca- 
minho da auto-realização. A única coisa que é preciso fazer é 
ouvir de uma alma auto-realizada dentro de uma programação 
rotineira. O mestré poderá, também, dar palestras baseadas nos 
textos védicos, seguindo os passos dos acâryas anteriores que 
compreenderam à Verdade Absoluta. O Senhor Sri Caitanya 
Mahaprabhu recomendou este método simples de auto-realiza- 
ção, conhecido geralmente como Bhágavata-dharma.'O Srimad- 
Bhãgavatam é o guia perfeito para este objetivo. 

Além destes tópicos discutidos pelo Senhor e Sri Rámánanda 
Rãya, houve ainda conversações espirituais mais elevadas entre 
as duas grandes personalidades, que nós intencionalmente não 
apresentaremos aqui, porque é mister elevar-se 40 plano espiri- 
tual para depois poder ouvir as conversações mais elevadas que 











*A Sociedade Internacional para a Consciência de Krishna foi formada para 
este objetivo 
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Sri, Caitanya Maháprabhu, teve com Rámánanda Ráya. Estas 
conversações poderão ser lidas em outro livro (Ensinamentos do 
Senhor Caitanya). 

Na conclusão deste encontro, o “Senhor aconselhou Sri 

Rāmānanda Rāya a se retirar do serviço e vir a Puri para que eles 
pudessem. viver juntos e saborear um relacionamento transcen- 
dental, Um pouco mais tarde, Sri Râmânanda Ráya retirou-se do 
serviço governamental e conseguiu uma pensão do rei. Ele 
regressou a sua residência em Puri, onde foi um dos devotos 
mais. íntimos. do Senhor, Havia outro cavalheiro em. Puri, 
chamado. Sikhi' Mahiti, que. também era confidente como 
Rámánanda Ráya. O Senhor costumava: ter conversações con- 
fidenciais sobre valores espirituais com três ou quatro compa- 
nheiros em Puri, e passou dezoito anos dessa maneira em transe 
espiritual. Suas conversas foram registradas por, Seu secretário 
particular, Sri Damodara Gosvami, um dos quatro devotos mais 
íntimos. 
- Q Senhor viajou longamente por toda a parte meridional da 
Índia, onde o. grande santo de Mahãrástra, conhecido como 
Santo Tukárâma, também foi iniciado pelo Senhor. Após. aini- 
ciação dada pelo Senhor, o Santo Tukârâma inundou toda a pro, 
víncia de Mahãrástra com o movimento sarikirtana, cujo fluxo 
transcendental ainda está florescendo na parte sudeste da grande 
península indiana. 

No sul- da Índia, o Senhor descobriu. dois importantíssimos 
textos antigos, a saber, o Brahma-samhita* e o Krsna-karnâmrta, 
e estas duas obras constituem valiosos estudos autorizados para 
pessoas que estejam na linha devocional. O Senhor regressou, 
então, a Puri após Sua viagem pelo sul da Índia. 

Ao regressar a Puri, onde os devotos ansiosos pelo regresso 
do Senhor como que ressuscitaram, o Senhor permaneceu ali 
manifestando passatempos contínuos de Suas realizações trans- 
cendentais. O incidente mais importante durante este período foi 
aquele em. que Ele deu audiência ao rei Prataparudra. O rei 
Pratâparudra era um grande devoto do Senhor, mas considerava- 
se um dos servos do Senhor encarregado de varrer o templo. 





*Resumo do Srimad-Bhágavatam 
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Esta atitude submissa do rei foi muito apreciada por Sri Caitanya 
Maháprabhu. O rei pediu tanto ao Bhattacãrya quanto -a Rãya 
que lhe providenciassem um encontro com o Senhor. Quando, 
entretanto, estes dois fervorosos devotos do Senhor Lhe fizeram 
este pedido, Ele negou-Se terminantemente a aceder ao pedido, 
embora este tivesse sido feito por companheiros pessoais como 
Rámánanda Rãya e Sãrvabhauma Bhattacárya. O Senhor afir- 
mou que é perigoso para um sannyási estar em contato íntimo 
com homens mundanamente conscientes de dinheiro «e com 
mulheres. O Senhor era um sannyási ideal. Nenhuma mulher 
podia se aproximar do Senhor nem mesmo para oferecer respei- 
tos. Os assentos das mulheres eram colocados a uma boa distân- 
cia do Senhor. Como preceptor e ãcârya ideal, Ele era muito 
estrito em Seus deveres de sannyási. Á parte de ser uma encar- 
nação divina, o Senhor manifestou caráter de homem ideal. Seu 
comportamento com outras pessoas estava acima de qualquer 
suspeita: Em Sua atuação como ácárya, Ele era mais duro que o 
raio e mais suave que a rosa. Um de Seus companheiros, Hari- 
dása Júnior, cometeu um grande erro ao-olhar luxuriosamente 
para uma jovem. O Senhor. como a Superalma, póde descobrir 
esta luxúria na mente de Haridása Júnior, que foi imediatamente 
banido da companhia do Senhor e nunca mais foi aceito, apesar 
de terem implorado ao Senhor para Ele perdoar Haridãsa pelo 
erro. Posteriormente, Haridãsa Júnior cometeu suicídio por ter 
sido desligado da companhia do Senhor, e a notícia do suicídio 
foi devidamente relatada ao Senhor. Mesmo nesse momento o 
Senhor não Se esquecera da ofensa. dizendo que Haridãsa tinha 
certamente recebido a punição merecida. 

Quando se tratava dos princípios da ordem renunciada da vida 
e da disciplina, o Senhor não transigia, e por isso, mesmo 'sa- 
bendo que o rei era um grande devoto, Ele Se negou a vé-lo, só 
porque o rei era homem de posses. Por este exemplo, o Senhor 
quis enfatizar qual o comportamento apropriado para um trans- 
cendentalista. O transcendentalista não deve ter contato com 
mulheres e'com dinheiro. Ele deve sempre se abster detais inti- 
midades: O rei foi, contudo, favorecido pelo Senhor através do 
hábil arranjo dos devotos. Isto significa que o devoto querido do 
Senhor pode favorecer um neófito mais liberalmente: do que o 
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Senhor. Por'isso, os devotos puros nunca cometem uma ofensa 
aos' pés: de outro devoto puro. Uma ofensa aos pés de lótus do 
Senhor é às vezes perdoada pelo Senhor misericordioso, mas 
uma ofensa aos pés de um devoto é muito perigosa para alguém 
que'queira realmente avançar no serviço devocional, 

Enquantoo Senhor permaneceu em Puri, milhares de Seus de- 
votos costumavam vir vê-lO durante o festival do carro Ratha- 
yatrã do Senhor Jagannãtha.E, durante; festival do carro, a 
limpeza do templo de Gundicã sob a-supervisão direta do Senhor 
erá uma função importante. O movimento sarikirtana congrega- 
cional do Senhor em Puri era um espetáculo único para a massa 
popular: È assim que se faz para voltar a atenção das massas 
para a:compreensáo espiritual. O:Senhor inaugurou este sistema 
de sarikirtana de massa, e os líderes de todos os países podem 
aprender deste: movimento espiritual como manter a massa po- 
pular em um estado puro de paz e amizade uns com os outros. 
Esta é a necessidade atual da sociedade humana em todo o 
mundo. 

Após algum tempo, o Senhor partiu novamente-em viagem 
para o norte da Índia, e decidiu visitar Vendâvana e as redonde- 
zasv Ele atravessou as selvas de Jhãrikhanda (Madhya Bhãrata), 
onde todos os animais selvagens aderiram também a Seu movi- 
mento sarikirtana. Os tigres selvagens, os elefantes, os ursos e 
os veados se: juntaram ao Senhor, que os acompanhou em 
sarikirtana - Com isto, Ele provou que, através da propagação do 
movimento sarikirtana (canto e glorificação congregacionais do 
nome do Senhor), mesmo os animais selvagens podem viver 
pacífica e amistosamente, o que-dizer então 'dos homens que 
supostamente são civilizados. Nenhum homem no mundo se ne- 
garáa aderir ao movimento sarikirtana. Nem tampouco é o mo- 
vimento sarikirtana do Senhor restrito a alguma casta, credo, cor 
ou espécie. Eis aqui a evidência direta de Sua grande missão: 
Ele permitiu que até os animais selvagens participassem de Seu 
grande movimento. 

Regressando de: Vmmdãvana, Ele parou: primeiramente em 
Prayãga, onde Se encontrou com Rúpa Gosvâmi juntamente 
com seu irmão mais novo, Anupama. Em seguida, Ele desceu 
até Benares.: Durante: dois meses, Ele deu instruções a Sri 
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Sanātana Gosvāmī sobre a ciência transcendental. A instrução 
dada a Sanátana Gosvámi já é por si mesma uma longa narração, 
é não seria possível apresentá-la por completo aqui. As i 
principais são as seguintes. 

Sanãtana Gosvâmi (conhecido anteriormente ' como: Sãkara 
Mallika) era oficial de gabinete do governo da Bengala sob o re- 
gime de Nawab Hussain Shah. Ele decidiu juntar-se ao Senhor 
e, por conseguinte, retirar-se do cargo. Voltando de Vrndavana: 
ao chegara Varânasi, o Senhor ficou como: hóspede de Sri 
Tapana Misra e Candrasekhara, assistido por -um bráhmana 
de Maharastra. “Naquela “época, Vãrânasi, era liderada: por 
um “grande sannyási da-escola: Máyáváda chamado Sripáda 
Prakasânanda Sarasvati. Quando o Senhor esteve.em Varánasi, as 
péssoas em geral sentiram-se mais atraídas ao Senhor Caitanya 
Maháprabhu devido a Seu movimento sarikirtana de massa 
Onde quer que-Ele Se-apresentasse, especialmente no templo 
Visvanãtha, milhares de peregrinos O seguiam: Alguns sentiam» 
se atraídos por Seus traços físicos, e outros, por Suas melodiosas 
canções de glorificação ao Senhor. 

Os :sannyásis Mayavadi dáo-se'ó nome de Náráyana. Ainda 
hojeem- dia, Varânasi é uma cidade repleta: de «sannyásis 
Mayavadi. Algumas pessoas que viram o Senhor em Seu grupo 
de sarikirtana consideraram que Ele era o verdadeiro Nárayana, 
e esta notícia chegou ao acampamento do grande sannyási 
Prakasânanda. 

Na Índia, ainda há uma certa-rivalidade! entre as escolas 
Mayaváada e Bhágavata, e assim, quando a notícia do Senhor 
chegou até PrakaSânanda, ele ficou sabendo que o Senhor era 
um: sannyásí Vaisnava, e por isso menosprezou o valor do 
Senhor diante daqueles que haviam lhe trazido a notícia. Ele de- 
preciou as atividades do Senhor por causa de Sua pregação do 
movimento sarikirtana, que, nasua opinião, nada mais era que 
sentimentalismo religioso. Prakasânanda era profundo estudante 
do Vedanta, e aconselhou: seus seguidores a dar atenção ao 
Vedanta, e não'se entregar ao sarikirtana: 

Certo devoto brahmana, que se tornara devoto do Senhor, não 
gostou da crítica de Prakasânanda, e foi ter com o Senhor para 
exprimir suas mágoas. Ele contou ao Senhor que, ao pronunciar 
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o nome do Senhor perante o sannyási Prakasananda, este 
criticou: fortemente o Senhor, embora o brahmana ouvisse 
Prakasânanda pronunciar várias vezes o nome Caitanya. O 
brâhmana ficou espantado de ver que-o sannyási Prakasananda 
não pudera vibrar o som Krsnaã nem sequer uma vez, apesar de 
ter pronunciado várias vezes o nome Caitanya. 

O Senhor sorridentemente explicou ao devoto brâhmana por 
que o Máyavadi náo póde pronunciar o santo nome de Krsna. 
“Os Mayavadis sáo ofensores aos pés de lótus de Krsna, embora 
sempre pronunciem brahma, àtmã, ou-caitanya, etc. E porque 
são ofensores aos pés de lótus de Krsna, eles não são realmente 
capazes de pronunciar o santo nome de Krsna..O nome Krsna ea 
Personalidade de Deus Krsna sáo idénticos. No reino absoluto, 
não há diferença entre o nome, a forma oua pessoa da Verdade 
Absoluta, porque no reino absoluto tudo é bem-aventurança 
transcendental, Não há diferença entre o corpo e a alma de 
Krsna, a Personalidade de Deus. De modo que Ele difere da en- 
tidade viva que sempre é diferente de seu corpo externo. Por 
causa da posição transcendental de Krsna, é muito difícil que um 
leigo conheça realmente a Personalidade de Deus, Krsna, Seu 
santo nome e fama, etc. Seu nome, fama, forma e passatempos 
têm a mesma identidade transcendental, não sendo possível 
conhecê-los através do uso dos sentidos materiais. 

“O relacionamento transcendental dos passatempos do Senhor 
é a fonte de muito mais bem-aventurança do que se possa experi- 
mentar através da compreensão do Brahman ou através do 
tornar-se uno com o Supremo, Se não fosse assim, então aqueles 
que já estão situados na bem-aventurança transcendental do 
Brahman não se sentiriam atraídos pela bem-aventurança trans- 
cendental dos passatempos do Senhor.” 

Depois disso, os devotos do Senhor promoveram um grande 
encontro ao qual todos os sannyásis foram convidados, inclusive 
o Senhor e Prakasânanda Sarasvati. Neste encontro, ambos os 
eruditos (o Senhor e Prakasananda) tiveram uma longa conver- 
sação sobre os valores espirituais do movimento: sarikirtana, 
cujo sumário damos abaixo. 

O grande: sannyási Mayavádi Prakasânanda perguntou ao 
Senhor qual: era:o motivo de Ele preferir o movimento sari- 
kirtana a estudar o Vedânta-sútra. Prakasananda disse que é de- 
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ver de um sannyási ler o Vedânta-siútra. Que fez com que:o 
Senhor Se entregasse ao sanikirtana? 

Apósresta pergunta, o Senhor respondeu humildemente: “Eu 
aceitei 6 movimento sarikirtana em vez do estudo do Vedanta 
porque sou um grande tolo.” O Senhor, assim, fez-Se passar por 
um dos inumeráveis tolos desta era que são absolutamente inca- 
pazes de estudar a filosofia Vedanta: A dedicação dos tolos ao 
éstudo do Vedânta tem feito muitos estragos na sociedade, O 
Senhor continuou então: “E, por Eu'ser umgrande tolo, Meu 
mestre espiritual proibiu-Me de tocar na filosofia Vedanta. Ele 
disse que é melhor Eu cantar;o santo nome do Senhor, pois este 
canto Me libertará do cativeiro material. 

“Nesta era de Kali, não há outra religião além da glorificação 
do Senhor proferindo Seu santo nome, e este é o preceito de 
todas as escrituras reveladas. E Meu mestre espiritual ensinou- 
Me um sloka (do Brhan-nãradiva Purâna): 


harer náma harermáma harermámaiva kevalam 
kalau nasty eva nãsty eva nãsty eva gatir anyathá 


“De modo que por ordem/de Meu mestre espiritual, Eu canto 
o santo nome de Hari, e agora estou louco por este santo'nome. 
Sempre que profiro-o santo nome Me esqueço de Mim, Mesmo 
completamente, “e às vezes dou; gargalhadas, choro e danço 
como um louco. Eu achava que tinha realmente enlouquecido 
por este processo de cantar, e por isso perguntei a Meu mestre 
espiritual a respeito disto. Ele Me informou que este era o verda- 
deiro efeito produzido por se cantar o santo nome; uma emoção 
transcendental que é uma manifestação rara. Esta manifestação 
é:o sinal do amor a Deus, que é a meta última da vida: O amor a 
Deus é transcendental à liberação {mukti}; e por conseguinte é 
chamado o quinto estágio de compreensão espiritual, acima do 
estágio da liberação, Cantando-se o santo nome de Krsna, 
atinge-se o estágio de amor a Deus, e foi bom;que por felicidade 
fui favorecido com esta bênção.” 

Ao ouvir esta declaração 'do Senhor, o sannyási Mayávadi 
perguntou ao Senhor que havia de mal em se estudar o Vedanta 
juntamente com o cantar do santo nome, Prakasânanda Sarasvati 
sabia bem que o Senhor fora conhecido anteriormente como 
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Nimãi Pandita, um académico muito erudito de Navadvipa, e o 
fato de Ele Se fazer passar por grande tolo tinha certamente al- 
gum objetivo. Ao ouvir esta pergunta do sannyási, o Senhor sor- 
riu e disse: “Meu caro senhor, se Me permite, responderei sua 
pergunta” 

Todos os sannyásis ali; presentes ficaram muito satisfeitos 
como Senhor por Sua honestidade, e unanimemente responde- 
ram que não se sentiriam ofendidos pelo que Ele respondesse. O 
Senhor, então, falou o seguinte: 

O Vedánta-sútra consiste das palavras ou sons transcenden- 
tais proferidos pela transcendental Personalidade de Deus. 
Como tal, no Vedânta não pode haver deficiências humanas, tais 
como erro, ilusão, logro ou ineficiência. A mensagem dos 
Upanizads é expressa no Vedânta-sitra, eo que é dito direta- 
mente ali é por certo glorioso. Quaisquer interpretações dadas 
por Saúkaracârya, por não se apoiarem diretamente no sútra, se 
tornam comentários que estragam tudo. 

“A palavra Brahman indica o maior de todos, que é pleno de 
opulências transcendentais, superiores a tudo. O Brahman é, em 
última análise, a Personalidade de Deus, e Ele é coberto por 
interpretações tendenciosas que O dão como sendo impes- 
soal. Tudo que existe no mundo espiritual é pleno 'de' bem- 
aventurança transcendental, incluindo a forma, corpo, lugar e 
parafernália do Senhor. Tudo isto é eternamente consciente e 
bem-aventurado. O Acãrya Sañkara náo tem culpa de ter inter- 
pretado'o Vedánta assim, mas alguém que o aceite dessa ma- 
neira estará certamente condenado. Qualquer um que aceite o 
corpo transcendental da Personalidade de Deus como algo mun- 
dano indubitavelmente comete a maior das blasfémias.” 

Deste modo, o Senhor falou ao sannyási quase da mesma 
forma que falou ao Bhattacârya de Puri, e, com argumentos vi- 
gorosos, anulou as interpretações Mayávâda do Vedanta-sátra. 
Todos os sannyãsis ali presentes proclamaram que o Senhor era 
a personificação dos Vedas e a Personalidade de Deus. Todos os 
sannyásis foram convertidos ao culto de bhakri, todos eles 
aceitaram o santo nome do Senhor Sri Krsna'e jantaram na 
companhia do Senhor. Após esta conversão dos' sannyásis, a 
popularidade do Senhor aumentou em Varânasi, e milhares de 
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pessoas reuniram-se para ver a pessoa do Senhor; O Senhor, en- 
tão, estabeleceu a importância: básica do Srimad-Bhagavata- 
dharma, e derrotou todos os: outros sistemas de, compreensão 
espiritual. Depois- disso, todos.em Varânasi mergulharam no 
transcendental movimento sarikirtana. 

Enquanto o Senhor esteve acampado em Varanasi, Sanátana 
Gosvâmi também apareceu ali após retirar-se do trabalho, Até ali, 
ele tinha sido;um dos ministros de estado no governo da Bengala; 
que estava então sob o regime do Nawab Hussain Shah. Ele teve 
certa dificuldade para se livrar do serviço de estado, pois o Nawab 
relutou. em deixá-lo partir, Não obstante, ele veio para Vãrânasi, 
eo Senhor ensinou-lhe os princípios do serviço devocional. Ele 
ensinou-lhe sobre a posição constitucional do ser vivo, a-causa 
de:seu cativeiro nas condições materiais, sua relação eterna com 
a Personalidade de. Deus, a posição transcendental da Suprema 
Personalidade de: Deus, Suas expansões em diferentes porções 
plenárias de encarnações, Seu; controle de diferentes, partes, do 
universo, a natureza de Sua morada transcendental, as ativida- 
des devocionais, seus diferentes estágios de desenvolvimento, 
as regras e regulações para se atingir os estágios graduais de per- 
feição espiritual, os sintomas de diferentes encarnações em dife- 
rentes eras; e como, determiná-las com referência ao contexto 
das escrituras reveladas. 

Os ensinamentos. do Senhor a Sanátana, Gosvâmi, compõem 
um grande capítulo no texto do, Sri Caitanya-caritâmrta, e, para 
explicar todos os ensinamentos em, detalhes jminuciosos, seria 
necessário um volume à parte. Estes ensinamentos são explica: 
dos detalhadamente em nosso livro Ensinamentos, do, Senhor 
Caitanya. 

Em Mathurã, o Senhor visitou-todos os locais importantes; 
depois Ele chegou a Vrndavana. O Senhor Caitanya apareceu na 
família de um brahmana de casta superior, e, além disso, como 
sannyaási, Ele era o, preceptor para todos os varnas e asramas. 
Mas Ele costumava aceitar refeições de todas as classes de 
Vaisnavas. Em Mathurá, os brahmanas Sanodiya sáo considera- 
dos como pertencentes à posição inferior da sociedade, mas o 
Senhor aceitou refeições na família de um desses brahmanas por 
ser Seu anfitrião discípulo da familia de Madhayendra Puri. 
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Em Vrndãvana, o Senhor tomou banho em vinte é quatro bal- 
neários e ghats importantes. Ele viajou por todas as doze vanas 
(florestas) importantes. Nestas florestas, todas as vacas e aves 
deram-Lhe as boas-vindas, como se Ele fosse antigo amigo de- 
las. O Senhor também começou a abraçar todas as árvores 
dessas florestas, e, por ter feito istó, sentiu os sintomas do êxtase 
transcendental. As vezes Ele caía inconsciente, mas recuperava 
Sua consciência ao ouvir cantar o santo nome de Krsna. Os sin- 
tomas transcendentais, visíveis no corpo do Senhor durante Sua 
viagem através da floresta de Vrndâvana, foram todos únicos e 
inexplicáveis, e acabamos de dar apenas um resumo deles. 

Alguns “dos locais importantes visitados pelo Senhor em 
Vrndavana foram Kâmyavana, Adisvara, Pavana-sarovara, 
Khadiravana, Segasayi, Khela-tirtha, Bhándiravana, Bhadra- 
vana, Srivana, Lauhavana, Mahávana, Gokula, Káliya-hrada, 
Dvadasaditya, Kesi-tirtha, etc. Ao visitar o local onde ocorreu 
a dança da rãsa, Ele caiu imediatamente em transe. Enquanto 
permaneceu em Vrndâvana, o Senhor estabeleceu Sua sede em 
Akrúra-gháta. 

De Vrndavana, Seu servo pessoal Krsnadása Vipra induziu-O 
a voltar para Prayága e tomar banho durante o Mágha Mela. O 
Senhor acedeu a esta proposta, e eles partiram para Prayãga. No 
caminho, encontraram alguns Patanes, entre os quais estava o 
erudito Moulana: O Senhor teve algumas conversas com o 
Moulana e seus companheiros, é convenceu o Moulana de que 
no Alcorão também há descrições do Bhagavata-dharma e 
Krsna. Todos os Patanes foram convertidos a Seu culto do ser- 
viço devocional. 

á Quando Ele regressou a Prayãga, Srila Rúpa Gosvâmi e seu 
irmão caçula encontraram-No próximo ao templo de Bindu- 
madhava, Desta vez, o Senhor foi acolhido pelo povo de Pra- 
yaga com mais respeito. Vallabha Bhatta, que residia do outro 
lado de Prayãga na aldeia de Âdâila, iria receber o Senhor em 
sua casa, mas, enquanto ia para lá, o Senhor pulou no rio 
Yamuna, Com muita dificuldade, Ele foi resgatado em estado 
inconsciente. Finalmente, Ele visitou à casa de Vallabha Bhatta. 
Este Vallabha Bhatta era um de Seus admiradores principais, 


mas, posteriormente, ele inaugurou o seu próprio ,a 
Vallabha-sampradaya. Eno UE 
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Às margens do Dasasvamedha-gháta em Prayága, durante dez 
dias seguidos, o Senhor deu instruções a Rúpa Gosvámi sobre a 
ciência do serviço devocional ao Senhor. Ele ensinou ao-Gosvâmi 
as divisões das criaturas vivas nas 8.400.000 espécies de vida. 
Depois, Ele ensinou-lhe acerca das espécies humanas. Dentre 
elas, Ele discorreu sobre os seguidores dos princípios védicos, 
dentre estes, sobre os trabalhadores fruitivos, dentre esses, so- 
bre os filósofos empíricos, e, dentre esses, sobre as almas libe- 
radas. Ele disse que há apenas uns poucos que 'são realmente 
devotos puros do Senhor $ri Krsna. 

Srila Rúpa Gosvâmi era o irmão mais novo de Sanátana 
Gosvâmi, ey ao retirar-se do serviço, trouxe consigo dois barcos 
cheios de moedas de ouro: Isto significa que ele trouxe consigo 
alguns milhões de rúpias, acumuladas durante seu servico. E, 
antes de deixar o'lar para- se encontrar com o Senhor Caitanya 
Mahāprabhu, ele dividiu a riqueza como se segue: cinquenta por 
cento para o serviço ao Senhor e Seus devotos, vinte e cinco por 
cento para os parentes e vinte e cinco por cento para necessida- 
des pessoais em caso de emergência. Dessa maneira, ele estabe- 
leceu um exemplo para todos os chefes de família. 

O Senhor ensinou ao Gosvâmi àrespeito do serviço devocio- 
nal comparando=o com uma trepadeira, e aconselhou-o'a pro- 
teger a trepadeira de bhakti com muito cuidado da ofensa do 
elefante louco contra os devotos puros. Além disso, a trepadeira 
tem que ser protegida dos desejos de gozo dos sentidos, libe- 
ração monista e perfeição: do sistema de hatha-yoga. Todas 
essas coisas são prejudiciais no caminho do serviço devocional. 
Do mesmo modo, a violência contra cs seres vivos e o desejo de 
lucro mundano, envolvimento mundano: e fama mundana são 
prejudiciais ao progresso de bhakti; ou Bhágavata-dharma. 

O serviço devocional-puro tem: que ser isento de todos os 
desejos de gozo dos sentidos, aspirações fruitivas e cultivo de 
conhecimento monistá. Temos que nos livrar de:todos os tipos de 
designações, e, quando nos convertermos assim à pureza trans- 
cendental; poderemos, então, servir ao Senhor com sentidos 
purificados. j 

Enquanto houver desejo de gozar sensorialmente ou tornar-se 
uno com o-Supremo ou possuir poderes místicos, não será pos- 
sível atingir o estágio de serviço devocional puro. 
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O serviço devocional é conduzido sob duas categorias, a sa- 
ber, a-prática primária e a emoção espontânea. Quando alguém 
pode elevar-se à plataforma de emoção espontânea, pode fazer 
mais progresso, desenvolvendo apego espiritual, sentimento, 
amor, 'e muitos estágios superiores de vida devocional para os 
quais não há palavras equivalentes em português. Tentamos ex- 
plicar a ciência do serviço devocional em nosso livro O Néctar, 
da Devoção, baseado na autoridade do Bhakti-rasâmrta-sindhu 
de Srila Rúpa Gosvâmi. 

O transcendental serviço devocional tem cinco estágios de 
reciprocidade: 

1. O estágio de auto-realização logo após o libertar-se do ca- 
tiveiro material é chamado estágio sânia, ou neutro. 

2. Depois disso, com o desenvolvimento do conhecimento 
transcendental das opulências internas do Senhor, o devoto se 
ocupa no estágio dásya. 

3. Com o desenvolvimento posterior do estágio dasya, 
desenvolve-se uma: fraternidade respeitosa com o Senhor, e, 
além disso, manifesta-se ' um sentimento de amizade em nível 
de igualdade. Ambos estes: estágios são chamados de; estágio 
sákhya, ouserviço devocional com amizade. 

4. Acima deste está o estágio da af paternal pelo Senhor, 
que é chamado de estágio varsalya. 

5. E, acima deste, está o estágio de amor conjugal, chamado 
o estágio máximo de «amor a Deus, embora não haja diferença 
em qualidade em nenhum dos estágios mencionados. O último 
estágio, “o de amor: conjugal por Deus, é chamado estágio 
mádhurya. 

“Assim, Ele deu instruções a Rúpa:Gosvámi sobre a ciéncia 
devocional e encarregou-o de ir para Vrndávana escavar os Jo- 
cais perdidos dos passatempos transcendentais do Senhor. De- 
pois disso,'o Senhor regressou a Váranasi, salvou0s sannyásis e 
deu instruções ao irmão mais velho de Rúpa Gosvâmi. Nós já 
falamos sobre isto. 

O Senhor deixou: apenas oito slokas de Suas instruções por 
escrito, que são conhecidos como Siksastaka. Todos os outros 
textos de Seu'culto divino foram escritos exaustivamente pelos 
principais seguidores do Senhor, os seis Gosvâmis de Vrmdãvana 
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e seus seguidores. O culto da filosofia de Caitanya é mais rico 
do que qualquer. outro, e se admite que este culto é a religiáo 
viva de hoje em-dia com potência para se espalhar como a visva; 
dharma, ou religião universal. Para nossa boa fortuna, a questão 
foi aceita por alguns sábios entusiastas como Bhaktisiddhânta 
Sarasvati Gosvámi Maháraja e seus discípulos. Esperaremos an- 
siosamente pelos dias felizes do Bhagavata-dharma, ou prema- 
dharma, inaugurado pelo Senhor Sri Caitanya Mahaprabhu. 





Os oito slokas concluídos pelo Senhor são: 


1 
Glória ao $ri Krsna sañkirtana, que limpa do coragáo toda a 
poeira acumulada durante anos e extingue o fog0 davida condi- 
cional, de repetidos nascimentos e mortes. Este movimento 
sankirtana é a bênção principal para toda a humanidade porque 
espalha os raios da lua da bênção: É a vida de todo conhecimento 


transcendental. Aumenta o oceano de bem-aventurança trans- 
cendental e nos capacita a saborear completamente o néctar 
pelo qual sempre ansiamos. 


2 

Ó meu Senhor, somente Teu santo nome pode dar toda bênção 
aos seres vivos, e por isso tens centenas e milhões de nomes, tais 
como Krsna e Govinda. Nestes nomes transcendentais, aplicaste 
todas as Tuas energias transcendentais. Não- há sequer regras 
rígidas para se cantar estes nomes. O meu Senhor, por Tua bon- 
dade, permites que nos aproximemos facilmente de Ti, cantando 
Teus santos nomes, mas, desventurado como sou; não sinto 
atração por eles. 


3 
Deve-se cantar o santo nome do Senhor em um estado de espí- 
rito humilde, julgando-se inferior à palha na rua; deve-se ser 
mais tolerante que uma árvore, desprovido de todo sentido de 
falso prestígio, e deve-se estar pronto a oferecer todo respeito 
aos outros. Em tal estado de espírito pode-se cantar o santo 
nome do Senhor constantemente. 
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4 
O Senhor todo-poderoso, não tenho desejo de acumular ri- 
queza, nem desejo belas mulheres, nem quero ter seguidores. Só 


quero prestar-Te serviço devocional desinteressado, nascimento 
após nascimento. 


5 
Ó filho de Mahárája Nanda [Krsna] sou Teu: servo eterno, 
porém, de alguma forma caí no oceano de nascimentos e mor- 
tes. Resgata-me, por favor, deste oceano de morte e situa-me 
como um dos átomos a Teus pés de lótus. 


6 
O meu Senhor, quando meus olhos se decorarão com lágri- 
mas de amor, fluindo constantemente por eu cantar Teu santo 
nome? Quando minha voz se abafará, e quando os pelos de meu 
corpo se arrepiarão com a recitação de Teu nome? 


7 

Ó Govinda! Sentindo saudade de Ti, para mim parece que um 
instante dura doze anos ou mais. De meus olhos, fluem lágrimas 
como se fossem torrentes de chuva, e sinto que o mundo está 
vazio na Tua ausência. É 


8 
Não conheço ninguém além de Krgna como meu Senhor, e Ele 
sempre o será, mesmo que me trate asperamente ao me abraçar 
ou se parta meu coração por não estar presente diante de mim. 
Ele é completamente livre para fazer qualquer coisa, pois sempre 
será o meu Senhor adorável, incondicionalmente. 


CAPÍTULO UM 


Perguntas dos sábios 


VERSO 


$ qa IARA 
AAA A: aTe 
aa aaa gala Team | 
amaia mt a raisa 
qa An a aa qe A AI 


om namo bhagavate vásudeváya 
janmãdy asya yato 'nvayad itaratas carthesv abhijñah svarar 
tene brahma hrdá ya ádi-kavaye muhyanti yat súrayah 
tejo-vári-mrdám yathá vinimayo yatra tri-sargo* mrsá 
dhámná svena sadá nirasta-kuhakam satyam param dhimahi 


om—Ó meu Senhor; namah—oferecendo minhas reveréncias; 
bhagavate—à Personalidade de Deus; vásudevaya—=a Vásudeva 
(filho de Vasudeva), ou o Senhor Sri Krsna, o Senhor primor- 
dial; janma-ádi—criagáo, sustentação e destruição; asya—dos 
universos manifestados; yatah—de quem; anvayát—direta- 
mente; ¿taratah—indiretamente; ca—e; “arthesu—propósitos; 
abhijñah—plenamente conhecedor; sva-=rát—plenamente inde- 
pendente; tene—transmitiu; brahma—o comhecimento védico; 
hrdá—consciéncia do coracáo; yah—aquele que; ádi-kavaye—á 
criatura original; muhyanti—sáo iludidos; yat=sobre quem; 
súrayah—grandes sábios e semideuses; tejah—fogo; vári-— 
água; 'mrdâm-—terra; yathá—assim como; vinimayah—agáo: e 
reação; yatra—no qual; tri-sargah-—três modos da criação, 
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faculdades criativas; amrsã-—quase real; dhâmnã-—juntamen- 
te com toda a parafernália transcendental; svena-—auto- 
suficientemente; sadá—sempre; nirasta—negacáo pela ausén- 
cia; kuhakam—ilusão; satyam—verdade; param—absoluta; 
dhimahi—eu medito em. 


TRADUÇÃO 


Ó meu Senhor! $ri Krsna, filho de Vasudeva! Ó onipene- 
trante Personalidade de Deus! Ofereço-Vos minhas respei- 
tosas reverências. Medito no Senhor Sri Krsna porque Ele 
é a Verdade Absoluta e a causa primordial de todas as cau- 
sas da criação, sustentação e destruição dos universos ma- 
nifestados. Ele é direta e indiretamente consciente de todas 
as manifestações e é independente, porque não há outra 
causa além dEle. Foi Ele apenas que primeiramente trans- 
mitiu o conhecimento védico ao coração de Brahmáji, o ser 
vivo original. Mesmo grandes sábios e semideuses são por 
Ele colocados em ilusão, assim como uma pessoa é confun- 
dida pelas representações ilusórias da água vista no fogo, 
ou da terra vista na água. Por Sua causa apenas os univer- 
sos materiais, temporariamente manifestados através das 
reações dos três modos da natureza, parecem reais, embora 
sejam irreais. Portanto medito nEle, o Senhor Śri Krsna, 
que é eternamente existente na morada transcendental, a 
qual é sempre livre das representações ilusórias do mundo 
material. Eu medito nEle, pois Ele é a Verdade Absoluta. 


SIGNIFICADO 


Reveréncias à Personalidade de Deus, Vāsudeva, diretamente 
indicam:o Senhor Sri Krsna, que é o divino filho de Váasudeva e 
Devaki. Este fato será explanado mais explicitamente no texto 
desta obra. $ri Myásadeva afirma aqui que Sri Krsna é a Per- 
sonalidade de Deus. original, e que todas: as outras são Suas 
porções plenárias diretas ou indiretas, ou porções das porções. 
Srila Jiva Gosvâmi explica ainda mais explicitamente este tema 
em seu Krsna-sandarbha. E Brahmã, o ser vivo original, ex- 
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plica o assunto Sri Krsna em seu tratado denominado Brahma- 
samhitã. No Sâma-Veda Upanizad, também se afirma-que o 
Senhor $ri Krsna é o divino filho de Devaki. Portanto, nesta 
oração, a primeira proposição mantém que o Senhor Sri Krsna é 
o Senhor primordial, e se alguma nomenclatura transcendental 
pode ser entendida como pertencente à Absoluta Personalidade 
de Deus, ela deve ser o nome indicado pela palavra Krsna, que 
significa o todo-atrativo. Em muitas passagens do Bhagavad: 
gitã, o Senhor afirma ser a Personalidade de Deus original, o 
que é confirmado por Arjuna e também por grandes sábios, ‘tais 
como Nārada, Vyāsa e muitos outros. No Padma Purāņa tam- 
bém se declara que dentre os inumeráveis nomes do Senhor, o 
nome Krsna é o principal. Vasudeva indica a porção plenária da 
Personalidade de Deus, e todas as diferentes formas do Senhor, 
por serem idênticas a Vásudeva, são indicadas neste texto. O 
nome Vásudeva particularmente designa o divino. filho de 
Vasudeva e Devaki. Sri Krsna é sempre objeto de meditação dos 
paramahamsas, que são-os mais perfeitos entre aqueles que 
estão na ordem renunciada da vida. 

Vasudeva, ou o Senhor Sri Krsna, é a causa de todas as cau- 
sas. Tudo que existe emana do Senhor. Como isso acontece é 
explicado nos capítulos posteriores deste trabalho; Esta obra é 
considerada por Maháprabhu Sri Caitanya como o Purâna ima- 
culado, porque contém a narração transcendental da Personali- 
dade de Deus, Sri Krsna. A história do Srimad-Bhagavatam é 
também muito gloriosa. Foi compilada por $ri Vyásadeva'de- 
pois de ele amadurecer no conhecimento transcendental, Ele a 
escreveu sob as instruções de Sri Naradaji, seu mestre espiri- 
tual. Vyãsadeva compilou toda a literatura védica, contendo as 
quatro divisões dos Vedas, os Vedanta-sútras (ou os Brahma» 
sútras), os Purânas, o Mahabharata e assim por diante, Toda- 
via, não ficou satisfeito. Sua insatisfação foi observada por seu 
mestre espiritual, e assim Nárada o aconselhou a escrever sobre 
as transcendentais atividades do Senhor $ri Krsna. Tais ativida- 
des transcendentais são narradas especificamente no Décimo 
Canto desta obra. Mas, para alcançar sua substância mesma, 
deve-se proceder a estudo gradual, desenvolvendo .conheci- 
mento das categorias. 
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É natural que uma pessoa demente filosófica queira conhecer 
à origem dacriação: À noite ela vê as estrelas no céu e natural- 
mente especula sobre seus habitantes. Tais indagações são natu- 
rais ao homem, porque o homem tem uma consciência mais 
desenvolvida que'a dos animais: O autor do Srimad-Bhâgavatam 
dá uma: resposta direta a tais indagações. Ele diz que o Senhor 
Sri Krsna'é a origem de todas as criações. Ele é não apenas o 
criador do universo, mas também o destruidor. A natureza cós- 
mica manifestada é criada em um determinado período pela 
vontade do Senhor. Ela é mantida por algum tempo e então é 
aniquilada pela Sua vontade: Portanto, a suprema vontade está 
por trás de todas as atividades cósmicas. Existem, é claro, ateís- 
tas-de várias categorias que não acreditam em um criador, mas 
isto é devido a um pobre fundo de conhecimento. O cientista 
moderno, por exemplo, tem criado satélites espaciais, e, por 
determinados arranjos, esses satélites são lançados ao espaço 
exterior para voar por algum tempo, sob o controle remoto do 
cientista. Analogamente, todos os universos, com inumeráveis 
estrelas e planetas, são controlados pela inteligência da Persona- 
lidade de Deus. 

Na literatura védica está dito que'a Verdade Absoluta, a Per- 
sonalidade de Deus, é a chefe entre todas as personalidades vi- 
vas. Todos os seres vivos; começando do primeiro ser criado, 
Brahmã, até a mais pequena formiga, são seres individuais. E, 
acima de Brahmãy existem ainda outros seres vivos com capaci- 
dades individuais, e a Personalidade de Deus é, também, um ser 
vivo similar. E, assim como os'outros seres vivos, ele também é 
um indivíduo. Mas, o Senhor! Supremo, ou oser vivo supremo, 
tem a-maior inteligência, e possui superelevadas, inconcebíveis 
energias de diferentes variedades. Se o cérebro humano pode 
produzir um satélite espacial, pode-se facilmente imaginar como 
cérebros superiores ao do homem podem produzir coisas simi- 
larmente maravilhosas que são muito: superiores. Uma pessoa 
razoável aceitará facilmente este argumento, mas há ateístas 
obstinados que nunca o aceitariam. Srila Vyasadeva, contudo, 
aceita de vez a suprema inteligência como o paramesvara. Ele 
oferece suas respeitosas reverências à suprema inteligência, cha- 
mada para, ou o paramesvara, ou a Suprema Personalidade de 
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Deus. E este paramesvara é Sri- Krsna, como se admite: no 
Bhagavad-gitã e outras escrituras entregues por Sri Vyásadeva, 
e especificamente neste Srimad-Bhagavatam. No: Bhagavad- 
gitã, o Senhor diz que não há outro para-tattva(summum bonum) 
além dEle próprio. Portanto, Sri Vyásadeva de imediato adora o 
para-tattva, Sri Krsna, cujas atividades transcendentais são des- 
critas no Décimo Canto. 

Pessoas inescrupulosas vão imediatamente ao Décimo Canto 
e especialmente aos cinco capítulos que descrevem a dança da 
rása do Senhor. Esta porção do Srimad-Bhagavatam é a parte 
mais confidencial desta grande literatura. A-menos que esteja- 
mos completamente versados em conhecimento transcendental 
do Senhor, é certo que entenderemos mal os adoráveis pas- 
satempos transcendentais do Senhor, chamados danga da rása, e 
Seus tratos amorosos com as gopis. Este tema é altamente espiri- 
tual, e somente as pessoas liberadas, que gradualmente atingi- 
ramo estágio de paramaharisa, podem transcendentalmente 
saborear esta dança da rása. Srila Vyasadeva, portanto, dá ao 
leitor a oportunidade de gradualmente desenvolver a compre- 
ensão espiritual antes de realmente saborear a essência dos pas- 
satempos do Senhor. Portanto, ele propositadamente invoca um 
mantra Gayatri, dhimahi. Este mantra Gayatri é destinado a pes- 
soas espiritualmente avancadas. Alguém que seja bem sucedido 
em cantar o mantra Gáyatri pode entender a posigáo transcen- 
dental do Senhor. Devemos, portanto, adquirir qualidades bra- 
mânicas, ou situar-nos perfeitamente na qualidade da bondade, 
para cantarmos o mantra Gáyatri com éxito e, entáo, atingirmos 
o estágio de transcendentalmente compreender o Senhor, Seu 
nome, Sua fama, Suas qualidades e assim por diante. 

O Srimad-Bhagavatam é a narração do svarúpa do Senhor, 
manifestado por Sua potência interna, e esta Potência é distinta 
da potência « externa que manifesta o mundo cósmico, do qual te- 
mos experiência. Srila Vyasadeva faz uma distinção clara entre 
ambas neste sloka. Sri Vyâsadeva diz aqui que a potência, in- 
terna manifestada é real, ao passo que a energia externa mani- 
festada, sob a forma da existência material, é apenas temporária 
e ilusória, como a miragem no deserto. Na miragem do deserto 
não existe água real, há somente aparência de água. À água real 
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está em “algum outro: lugar. A criação cósmica manifestada 
parece ser realidade. Mas a realidade, da qual esta é apenas uma 
sombra, está no mundo espiritual. A Verdade Absoluta está no 
céu espiritual, e não no céu material. No céu material tudo é ver- 
dade relativa, a saber, uma verdade depende de algo mais. Esta 
criação cósmica resulta da interação dos três modos da natureza, 
eas manifestações temporárias são assim criadas para apresentar 
uma ilusão de realidade à mente confusa da alma condicionada, 
que aparece em muitas espécies de vida, incluindo os semideu- 
ses superiores, como Brahmã, Indra, Candra e outros. De fato, 
não há realidade nó mundo manifesto. Parece haver realidade, 
contudo, por causa da realidade verdadeira que existe no mundo 
espiritual, ondea Personalidade de Deus existe eternamente com 
Sua parafernália transcendental. 

O engenheiro chefe de uma construção complicada não toma 
parte pessoalmente na construção, mas conhece os quatro cantos 
da mesma porque tudo é feito sob sua direção. Ele sabe tudo so- 
bre a construção, tanto direta quanto indiretamente De forma 
similar, a Personalidade de Deus, que é o supremo engenheiro 
desta criação cósmica, conhece os seus quatro cantos, embora os 
afazeres estejam sendo executados pelos semideuses. Desde 
Brahmã até a formiga insignificante, ninguém é independente na 
criação material. A mão do Senhor é vista em toda a parte. To- 
dos os elementos materiais, bem como as centelhas espirituais, 
emanam dEle. E qualquer coisa criada neste mundo: material 
nada mais é que a interação de duas energias, a material e a espi- 
ritual, que emanam da Verdade Absoluta, a Personalidade de 
Deus, $ri Krsna. Um químico pode produzir água no laboratório 
pp misturando hidrogênio com oxigênio. Mas, na'reali- 

ade, a entidade viva trabalha no laboratório sob a'direção do 
Senhor Supremo. E os materiais de que se utiliza também são 
supridos pelo Senhor. O Senhor conhece tudo direta'e indireta- 
mente, é cônscio dos mínimos detalhes, e é completamente in- 
dependente. Ele é comparado a uma mina de ouro, e as criações 
cósmicas, sob muitas diferentes formas, são comparadas aobje- 
tos feitos de ouro, tais como anéis, colares e assim por diante. O 
anel e o colar de ouro são qualitativamente iguais ao ouro da 
mina, mas quantitativamente o ouro da mina é diferente. Por- 
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tanto, a Verdade Absoluta é simultaneamente una e diferente. 
Nada é absolutamente igual à Verdade Absoluta, mas, ao 
mesmo tempo, nada é independente da Verdade Absoluta, 

As almas condicionadas, desde Brahma, que -engenha o uni- 
verso inteiro, até a formiga insignificante, estão todas criando, 
mas nenhuma delas é independente do Senhor Supremo. O ma- 
terialista pensa erroneamente que não há outro criador além dele 
próprio: Isto se chama mãyã, ow ilusão. Por causa de seu pobre 
fundo de conhecimento, o materialista não pode ver além do al- 
cance de seus sentidos imperfeitos, e assim ele pensa que-a ma» 
téria assume automaticamente sua própria-forma, sem:o auxílio 
de uma inteligência superior. Isto é refutado neste sloka por 
Srila Vyãsadeva: “Uma vez que-o todo completo, ou a Verdade 
Absoluta, é a fonte de tudo, nada pode ser independente do 
corpo: da Verdade Absoluta”. Qualquer coisa que aconteça ao 
córpo torna-se rapidamente conhecida pelo -corporificado...Do 
mesmo modo, a criação é o corpo do todo absoluto. Portanto; o 
Absoluto conhece direta e indiretamente-tudo o que acontece na 
criação. 

No sruti-mantra também: se estabelece que o todo absoluto, 
ou Brahman, é a fonte última de tudo; Tudo emana dEle e tudo é 
mantido por Ele. E, no fim, tudo entra nEle. Esta é a lei da natu- 
reza: No smrti-mantra; o mesmo se confirma: É dito que a fonte 
da qual tudo emana no começo do milênio de Brahmã e'o reser- 
vatório-no qual tudo finalmente entra é a Verdade Absoluta, ou 
Brahman: Os cientistas materiais tomam como certo que/a fonte 
última do sistema planetário é o sol, mas não-são capazes de ex- 
plicar a fonte do sol. Aqui. a fonte última-é explicada. De 
acordo com a literatura védica, Brahmã, que pode ser compa- 
rado ao sol, não é o criador último. Afirma-se neste Sloka que 
Brahmã aprendeu o conhecimento védico da Personalidade de 
Deus. Pode-se argumentar que Brahmã, sendo;o ser vivo origi- 
nal, não poderia: ter sido inspirado, porque não havia nenhum 
outro ser vivo naquele tempo. Aqui se afirma que o Senhor Su- 
premo inspirou o criador secundário, Brahmã, para que Brahmã 
pudesse executar -suas funções criativas. Assim, a inteligência 
suprema por trás de todas as criações é a Divindade Suprema, 
Sri Krsna. No Bhagavad-gita, o:Senhor Sri Krsna declara que é 
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Ele-somente que superintende-a energia criatriva, prakrti, que 
constitui a totalidade da matéria. Por isso, Sri Vyasadeva não 
adora Brahmã, mas o Senhor Supremo, que orienta Brahmã em 
suas atividades criativas. Neste sloka, as palavras particulares 
abhijfiah e svarãt são significativas. Estas duas palavras distin- 
guem' o Senhor Supremo de todas as outras entidades vivas. 
Nenhuma outra entidade viva é abhijnah ou svaraãt. Isto é, nin- 
guém é plenamente consciente, nem plenamente independente, 
Mesmo Brahmã tem que meditar no Senhor Supremo para criar. 
O que dizer, entáo, de grandes cientistas como Einstein! Os cé- 
rebros de tais cientistas não são certamente produtos de algum 
ser humano. Os cientistas não podem fabricar tais cérebros, e 
oque dizer dos ateístas tolos que desafiam a autoridade do 
Senhor? Mesmo os impersonalistas Mayâvadis, que se gabam de 
poder tornar-se unos com Deus, não são nem abhijhah, nem 
svarãt. Esses impersonalistas submetem-se a severas austerida- 
des para adquirir conhecimento, a fim de se tornarem unos como 
o Senhor. Mas, finalmente, tornam-se dependentes de algum 
discípulo rico que os supra de dinheiro para construir mosteiros 
e templos. Ateístas como Rávana ou Hiranyakasipu tiveram que 
submeter-se a severas penitências antes que pudessem escarne- 
cer da autoridade do Senhor. Mas, finalmente, ficaram desam- 
parados, e não puderam se salvar quando o Senhor apareceu 
diante deles como a morte cruel. Este é também:o caso dos ateís- 
tas modernos que, da mesma forma, ousam zombar da autori- 
dade do Senhor. Tais ateístas receberão o mesmo tratamento, 
pois a história se repete. Sempre que os homens negligenciam a 
autoridade do Senhor, a natureza e suas leis ali estão para 
penalizá-los.: Isto é confirmado no Bhagavad-gitã, no bem 
conhecido: verso yadã yadã hi dharmasya glânih. “Sempre que 
há um declínio de dharma e uma ascensão de adharma, é 
Arjuna; então Eu Me encaro.” (Bg. 4.7) 

O Senhor Supremo é todo-perfeito, como é confirmado em to- 
dos os sruti-mantras. 'Está dito nos sruti-mantras que o Senhor 
todo-perfeito lançou um olhar sobre a matéria e assim criou 
todos os seres vivos. Os seres vivos são partes integrantes do 
Senhor, e Ele fecunda a vasta criação material com sementes de 
centelhas espirituais, e assim as energias criativas são acionadas 
para desempenhar muitas criações maravilhosas. Um ateísta 
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poderia argumentar que Deus não é mais perito que um relojoei- 
ro, mas é claro que Deus é superior, porque Ele pode criar má- 
quinas em forma de duplicatas masculinas e femininas. As formas 
masculinas e femininas de diferentes tipos de mecanismos con- 
tinuam produzindo inumeráveis máquinas similares, sem a pos- 
terior: intervenção de Deus. ‘Se o homem pudesse fabricar tal 
conjunto de máquinas-capazes de produzir outras máquinas sem 
sua: intervenção, então ele se aproximaria da inteligência de 
Deus. Mas'isto não é possível, pois cada máquina tem que ser 
manejada individualmente. Portanto, ninguém pode «criar tão 
bem como Deus. Outro nome para Deus é asamordhva, que sig- 
nifica que ninguém é igualou superior a Ele, Parar satyam, ou 
a Verdade Suprema, é Aquele que não tem igualou superior. 
Istoé confirmado nos sruti-mantras. É dito que antes da criação 
do universo material existia somente o Senhor, que é o mestre de 
todos. 'O Senhor deu instruções a Brahmã sobre o conhecimento 
védico. Este Senhor tem que ser obedecido sob todos'os aspec- 
tos: Qualquer um que queira safar-se do enredamento material 
deve render-se à Ele. Isto também é confirmado no Bhagavad- 
gita: Ñ 

A menos que nos rendamos aos pés de lótus do Senhor Su- 
premo, certamente ficaremos 'desorientados: Quando um ho- 
mem inteligente se rende completamente aos pés de lótus de 
Krsna, sabendo que Krsna é à causa de todas as causas, como se 
confirma no Bhagavad-gitá, somente então pode este homem in- 
teligente tornar-se um mahátmã, ou grande alma. Mas rara- 
mente se vê uma grande alma assim. Apenas os mahátmãs 
podem entender que o Senhor Supremo é a causa primordial de 
todas as criações. Ele é parama, ou a verdade última, porque 
todas as outras verdades são relativas a Ele. Ele é onisciente: 
Para Ele, não há ilusão. 1 

Alguns eruditos Mayavadis argumentam que o Srimad- 
Bhágavatam náo foi compilado por $ri Vyasadeva! E outros su 
gerem que este livro é uma criação moderna escrita por um tal de 
Vopadeva. A fim de refutar tais argumentos sem sentido, Sri 
Sridhara Svami chama atenção para o fato de qué há referências 
ao Bhagavatam em muitos dos mais antigos Purânas. Este pri- 
meiro sloka do Bhãgavatam começa com o mantra Gayatri, Há 
referência a isto no Matsya Purâna, que é o mais velho dos 
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Purânas Nesse: Purâna está dito, com referência ao mantra 
Gayatri do Bhagavatam, que há muitas narrações de instruções 
espirituais que começam com o mantra Gãyatri. E há a história 
de Vrtrásura. Quem quer que presenteie esta grande obra num 
dia'de lua cheia alcança a perfeição máxima da vida, retornando 
ao Supremo. Há referência ao Bhãgavatam também em outros 
Purânas, onde:se afirma claramente que-esta obra compõe-se de 
doze cantos, que incluem dezoito mil slokas. No Padma Purâna 
também há referência ao: Bhãgavatam numa conversação entre 
Gautama e Mahárâja Ambarisa. O rei foi aconselhado nessa pas- 
sagem a-ler regularmente o Srimad-Bhágavatam se desejasse 
libertar-se do cativeiro material. Em tais circunstâncias, não há 
dúvida sobre a autoridade do Bhãgavatam . Dentro dos últimos 
quinhentos anos, muitos sábios eruditos e acâryas, tais como 
JivaGosvâmi, Sanátana Gosvámi, Visvanátha Cakravarti, 
Vallabhácarya e muitos outros-eruditos destacados, mesmo após 
a época-do Senhor Caitanya, fizeram elaborados comentários so- 
bre-o Bhagavatam. E o estudante sério faria bem se tentasse 
examiná-los para melhor saborear as mensagens transcendentais. 

Sri Visvanâtha Cakravarti Thakura discorre sobre a original-e 
pura psicologia sexual (adi-rasa), desprovida de qualquer ine- 
briamento mundano. Toda a criação material funciona sob o 
princípio da vida sexual. Na civilização moderna, a vida sexual 
é ponto focal para todas as atividades. Para onde quer que nos 
voltemos; vemos a vida sexual predominante. Portanto, a vida 
sexual não é irreal, Sua realidade é experimentada no mundo es- 
piritual. A vida sexual material é senão um reflexo pervertido do 
fato original. O fato original é a Verdade Absoluta, e deste 
modo a Verdade Absoluta não pode ser impessoal. Não é pos- 
sível ser impessoal e conter vida sexual; pura. Consegiente- 
mente, os filósofos impersonalistas têm dado ímpeto indireto à 
abominável vida sexual mundana: por terem hiperenfatizado a 
impersonalidade da verdade última. Conseguentemente, homens 
sem informação da real forma espiritual do sexo têm aceito a 
pervertida vida sexual material como o máximo de tudo. Há uma 
distinção entre vida sexual na condição material doente e vida 
sexual espiritual. 

Este Srimad-Bhagavatam gradualmente elevará o leitor im- 
parcial ao estágio máximo de perfeição da transcendência. 
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Capacitá-lo-á a transcender os três modos das atividades mate- 
riais: ações fruitivas, filosofia especulativa e adoração de deida- 
des funcionais, como se inculca nos versos védicos. 


VERSO 2 


m: aaas at iaai aai 
Fimea a adan, 

ra aña e a a 
q pres RA a 2 


dharmakh projjhita-kaitavo* tra paramo nirmatsaránam satám 
vedyam vastavam atra vastu Sivadan tâpa-trayonmiúlanam 

srimad-bhagavate mahã-muni-krte kim va parair isvarah 
sadyo hrdy avarudhyate 'tra krtibhih susrisubhis tat-ksanát 


dharmah—religiosidade;  projjhita—completamente.. rejei- 
tada; kaitavah—coberta. por intenções. fruitivas; «atraaqui; 
paramah-—a mais elevada; nirmarsarânam-—dos cem por cento 
puros. de coração; satâm-—devotos; vedyam— compreensível. 
vastavam-—real; atra-—aqui; vastu-—substância; sivadam-—bem- 
estar; , 1ápa-traya—Arés, espécies de. misérias; iunmūlanam-— 
causando o desarraigamento. de; ¡$rimat—belo;.bhagavate0 
Bhágavata Purâna; mahã-muni-—o grande sábio (Vyâsadeva); 
krte—tendo . compilado;  kim-—qual é; va-—a. necessidade; 
paraih-—outras; isvarah-—o Senhor Supremo; sadyah-—de vez; 
hrdi—dentro do; coração: avarudhyate—-consolida-se; atra— 
aqui; krtibhih—pelos homens piedosos; susrisubhih— mediante 
o cultivo; tat-ksanat—sem demora. É 


TRADUÇÃO 


Rejeitando completamente todas atividades religiosas 
materialmente motivadas, este Bhāgavata Purāna propõe a 
verdade mais elevada, que é compreensível para aqueles 
devotos que são totalmente puros de coração. A verdade 
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mais elevada é a realidade que se distingue da ilusão, para o 
bem-estar de todos. Tal verdade desarraiga as três espécies 
de misérias. Este belo Bhãgavatam, compilado pelo grande 
sábio Vyãsadeva [em sua maturidade], é por si só suficiente 
para a compreensão de Deus. Qual a necessidade de qual- 
quer outra escritura? Tão logo alguém ouça atenta e 
submissamente a mensagem do Bhãgavatam, mediante tal 
cultivo de conhecimento o Senhor Supremo Se estabelece 
dentro de seu coração. 


SIGNIFICADO 

Religião inclui quatro temas principais, a saber, atividades 
piedosas, desenvolvimento econômico, satisfação dos sentidos 
e, finalmente,-o libertar-se do cativeiro material. A vida irreli- 
giosa-é uma condição bárbara. Na verdade, a vida humana co- 
meça quando começa a religião. Comer, dormir, temer e 
acasalar-se são os quatro princípios da vida animal, que são 
comuns tanto aos animais quanto aos seres humanos: Mas a reli- 
gião é atributo peculiar do ser humano. Sem religião, a vida hu- 
mana não é melhor que a vida animal, Portanto, nas sociedades 
humanas, há alguma forma de religião que visa à auto-realização 
e que faz referência à eterna relação do homem com Deus. 

Nos estágios inferiores da civilização humana, há sempre 
competição para o assenhoreamento da natureza material, ou, 
em outras palavras, há uma contínua rivalidade para satisfazer 
os sentidos. Impelido por tal consciência, o homem se volta para 
a religião. Assim, ele executa atividades piedosas, ou funções 
religiosas; para lograr bens materiais. Mas, se tais bens mate- 
riais são obteníveis de outras maneiras, então a assim chamada 
religião é negligenciada. Atualmente, as igrejas, os mosteiros e 
os templos estão praticamente vazios. Os homens estão mais in- 
teressados em fábricas, lojas e cinemas do que nos lugares reli- 
giosos erigidos por seus antepassados. Isto praticamente prova 
que a religião é executada em troca de lucros econômicos, os 
quais são necessários para o gozo dos sentidos. Frequentemente, 
quando alguém é frustrado na busca de gozo dos sentidos, pro- 
cura a salvação e tenta tornar-se uno com o Senhor: Supremo. 
Conseqiientemente, todos estes estados são, simplesmente, dife- 
rentes tipos de gozo dos sentidos. 


Verso 2] Perguntas dos sábios 59 


Nos Vedas, as quatro atividades acima mencionadas se pres- 
creve que sejam feitas de maneira regulada, para que não haja 
nenhumá competição indevida para o:gozo dos sentidos. Mas o 
Srimad-Bhágavatam é transcendental a todas estas atividades de 
gozo dos sentidos. E literatura puramente transcendental, que 
pode ser entendida apenas pelos devotos puros do Senhor, trans- 
cendentais ao competitivo gozo dos sentidos. No mundo mate- 
rial há acirrada competição entre animal e animal, homem e 
homem, comunidade e comunidade, nação e nação. Mas, os de- 
votos do Senhor elevam:se acima de tais. competições, Eles não 
competem com o materialista porque estão no caminho de volta 
ao Supremo, onde a vida é eterna e bem-aventurada; Tais trans- 
cendentalistas são isentos de inveja e puros: de coração, No 
mundo material, todos são invejosos de alguém, e por isso há 
competição: Mas os devotos transcendentais do Senhor são não 
apenas livres da inveja material, mas também benquerentes de 
todos, e se-empenham por estabelecer uma sociedade não com- 
vetitiva; centrada em Deus: A concepção do socialista contem: 
porâneo de uma sociedade não: competitiva é artificial, porque 
no estado socialista há competição para o posto de ditador, Do 
ponto de vista dos Vedas, ou sob o ponto de-vista das atividades 
humanas comuns, o gozo dos sentidos é a base da vida material. 
Há três'caminhos mencionados nos Vedas. Um envolve ativida- 
des fruitivas para se obter promoção a planetas melhores. Outro, 
a adoração a diferentes semideuses para promoção aos planetas 
dos respectivos semideuses, e outro, a compreensão da Verdade 
Absoluta é Seu aspecto impessoal, e o tornar-se uno com Ele. 

O aspecto impessoal: da Verdade Absoluta não é o mais ele- 
vado. Acima do aspecto impessoal está o aspecto Paramátmá, e, 
acima: deste, o” aspecto pessoal da. Verdade Absoluta; ou 
Bhagavân. “O Srimad-Bhagavatam informa sobre a Verdade 
Absoluta sob Seu aspecto pessoal.-É mais elevado que a litera- 
tura/impersonalista e mais elevado -que a divisão jnâna-kanda 
dos Vedas. Ele é mesmo superior à divisão karma-kânda, e 
ainda superior à divisão upasanã-kânda, porque recomenda a 
adoração à Suprema Personalidade de Deus, o Senhor Sri 

rsna. No karma-kânda, há competição para alcançar planetas 

stiais para melhor gozo dos sentidos, e há competição simi- 
lar no jñana-kánda e no upasanã-kânda. O Srimad-Bhágavatam 
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é superior a todos estes porque visa à Verdade Suprema, que é a 
substância, ou raiz, de todas as categorias. Com o Srimad- 
Bhãgavatam, pode-se chegar ao conhecimento da substância, 
bem como das categorias. A substância é a Verdade Absoluta, o 
Senhor Supremo, e todas as emanações são formas relativas 
de energia. 

Nada está à parte da substância, mas, ao mesmo tempo, as 
energias são diferentes da substância. Esta concepção não é con- 
traditória. O Srimad-Bhãgavatam explicitamente promulga esta 
filosofia do simultaneamente uno e diferente do Vedanta-siitra, 
que começa com o'“janmãdy asya” sútra. 

Este conhecimento de que a'energia do Senhor é simultanea- 
mente igual ao Senhor e diferente dEle é uma resposta à tenta- 
tiva dos especuladores mentais de estabelecer a energia como o 
Absoluto. Quando este conhecimento é realmente entendido, 
percebe-se que as concepções do monismo e dualismo são im- 
perfeitas. O desenvolvimento desta consciência transcendental, 
baseado na concepção do simultaneamente uno e diferente, leva- 
nos imediatamente ao estágio de libertar-se das três espécies de 
misérias. As três espécies de misérias são (1) as misérias que 
surgem do corpo e da mente, (2) as infligidas por outros seres 
vivos, e (3) as decorrentes de catástrofes naturais sobre as quais 
não se tem controle. O Srimad-Bhãgavaram começa com a ren- 
dição do devoto á Pessoa Absoluta. O devoto é plenamente 
cónscio de que está uno com o Absoluto e, ao mesmo tempo, de 
sua posição eterna de servo do Absoluto. Na concepção mate- 
rial, falsamente julgamo-nos senhores: de tudo que observamos, 
e por isso somos sempre incomodados pelas três espécies de mi- 
sérias da vida. Mas, tão logo tomemos conhecimento de nossa 
verdadeira posição como servos transcendentais, de imediato 
livramo-nos de todas as misérias. Enquanto a entidade viva esti- 
ver tentando assenhorear-se da natureza material, não haverá 
possibilidade de ela tornar-se servo do Supremo. O serviço ao 
Senhor é prestado em consciência pura da própria identidade 
espiritual; através do serviço, libertamo-nos imediatamente dos 
estorvos materiais. 

Além disso, o'Srimad-Bhãgavatam é um comentário pessoal 
de Sri Vyasadeva sobre o Vedanta-sútra. Fot escrito na maturi- 
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dade de sua vida' espiritual, pela misericórdia de, Nárada: Sri 
Vyásadeva é a encarnacáo autorizada de Nárayana, a Personali= 
dade de Deus. Portanto, náo se póe em questáo a sua autoridade. 
Ele é o autor de todos os outros textos védicos, porém, recomenda 
o estudo do Srimad-Bhâgavatam acima de todos os demais. Em 
outros Purânas há diferentes métodos estabelecidos, pelos quais 
pode-se adorar os semideuses. Mas, no Bhãgavatam, somente o 
Senhor Supremo é mencionado. O Senhor Supremo é o corpo 
total, e os semideuses são diferentes partes deste corpo. Conse- 
quentemente, aquele que adora o Senhor Supremo não precisa 
adorar os semideuses. O Senhor Supremo fixa-Se imediata- 
mente no coração do devoto. O Senhor Caitanya Maháprabhu 
recomenda o Srimad-Bhagavatam como o Purâna imaculado e o 
distingue de todos os outros Purânas. 

O método apropriado para receber esta mensagem transcen- 
dental é ouvi-la submissamente. Uma atitude de desafio não 
pode nos ajudar a compreender esta mensagem transcendental. 
Uma palavra particular é usada aqui para a devida orientação. A 
palavra é susrusu. Deve-se estar ansioso por ouvir esta mensa- 
gem transcendental. O desejo de ouvir sinceramente é a primeira 
qualificação. 

Pessoas menos afortunadas não estão de modo algum interes- 
sadas em ouvir este Srimad-Bhagavatam. O processo é) simples, 
mas a aplicação é difícil. Pessoas desafortunadas encontram 
tempo suficiente para conversas políticas e sociais inúteis, mas, 
quando convidadas para tomar parte numa reunião de devotos 
para ouvir o Srimad-Bhagavatam, elas subitamente se tornam 
relutantes. Às vezes. os leitores profissionais do Bhagavatam 
imediatamente mergulham nos tópicos confidenciais dos pas- 
satempos do Senhor Supremo, que eles aparentemente interpre- 
tam como literatura sexual. O Srimad-Bhagavatam é para ser 
ouvido a partir do começo. Aqueles que são capazes de assimilar 
esta obra são mencionados neste sloka: “Uma pessoa torna-se 
qualificada para ouvir O Srimad- Bhagavatam depois de muitos 
atos piedosos”. O grande sábio Vyásadeva diz que à pessoa inte- 
ligente, com. pensativa discrição, pode estar certa de poder 
compreender diretamente a Suprema Personalidade de Deus, 
ouvindo o Srimad-Bhãgavatam. Sem se submeter aos diferentes 
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estágios de compreensão estabelecidos nos Vedas, uma pessoa 
pode elevar-se imediatamente à posição de paramaharsa sim- 
plesmente concordando em receber esta mensagem. 


VERSO 3 


E 
IMA l 
fia ad total 
gem Reef gen N 


nigama-kalpa-taror galitam phalam 
suka-mukhãd amrta-drava-sanyutam 

pibata bhagavatam rasam'álayam 
muhur aho rasikã bhuvi bhavukah 


nigama—a literatura védica; kalpa-taroh—árvore dos dese- 
jos; galitam— totalmente amadurecido; phalam—fruto; Suka— 
Srila Sukadeva Gosvâmi, o orador original do Srimad- 
Bhagavatam; mukhat—dos lábios de; amrta—néctar; drava— 
semi-sólido e suave, e portanto facilmente deglutível; 
samyutam—perfeito sob todos os aspectos; pibata—saboreai-o; 
bhágavatam—o livro que trata da ciéncia da relacáo eterna com 
o Senhor; rasam—sumo (aquilo que é saboreável); alayam—até 
a liberação, ou mesmo numa condição liberada; muhuh-—sem- 
pre; aho—ó; rasikãh-— aqueles que têm pleno conhecimento das 
doguras; bhuvi—na Terra; bhavukah-—hábeis e pensativos. 


a TRADUÇÃO 


homens hábeis e pensativos, saboreai o Srimad- 
Bhagavatam, o fruto maduro da árvore dos desejos da lite- 
ratura védica. Ele emanou dos lábios de Sri Sukadeva 
Gosvámi. Portanto, este fruto tornou-se ainda mais sabo- 
roso, embora seu sumo nectáreo já fosse saboreável por 
todos, inclusive as almas liberadas. 
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SIGNIFICADO. 


Nos dois slokas anteriores, ficou definitivamente provado que 
o Srimad-Bhagavatam é a literatura sublime que supera todas as 
outras escrituras védicas, devido a suas qualidades transcenden- 
tais. Ele é transcendental a todas as atividades e conhecimento 
mundanos. Neste sloka se declara que o Srimad-Bhagavatam é 
não apenas uma literatura superior, mas é, também, o fruto ma- 
duro de todos os textos védicos. Em outras palavras, ele é a nata 
de todo o conhecimento védico. Considerando tudo isso, o ouvir 
paciente e submisso é definitivamente essencial. Com grande 
respeito e atenção, deve-se receber à mensagem e as lições 
transmitidas pelo Srimad-Bhãgavatam. 

Os Vedas são comparados à árvore dos desejos porque contêm 
todas as coisas conhecíveis pelo homem. Eles tratam das neces- 
sidades mundanas, bem como da realização espiritual. Os Vedas 
contêm princípios regulativos de conhecimento, cobrindo os te- 
mas social, político, religioso, econômico, militar, medicinal, 
quunico, físico e metafísico, e tudo que possa ser necessário 
para alguém se manter vivo. Além disso, há orientações espe- 
cíficas para a realização espiritual. Conhecimento regulado 
envolve uma elevação gradual da entidade viva à plataforma es- 
piritual, e a realização espiritual mais elevada é o'conhecimento 
de que a Personalidade de Deus é O reservatório de todos os sa- 
bores espirituais, ou rasas. 

Todas as entidades vivas, desde Brahmã, o primeiro ser vivo 
nascido dentro do mundo material, até a formiga insignificante, 
desejam provar algum tipo de sabor, derivado das percepções 
dos sentidos. Estes prazeres sensoriais são tecnicamente chama- 
dos rasas. Tais rasas são de diferentes variedades. Nas escritu- 
ras reveladas são enumeradas as doze seguintes variedades de 
rasas: (1) raudra (ira), (2) adbhuta (maravilhamento), (3) Srrigara 
(amor conjugal), (4) hasya (comédia), (5) vira (cavalheirismo), 
(6) dayã (misericórdia), (7) dasya (servidão), (8) sakhya (fra- 
ternidade), (9) bhayánaka (horror), (10) bibhatsa (choque), 
(11) Santa (neutralidade), (12) vatsalya (paternidade). 

A soma total de todas estas rasas é chamada afeição, ou 
amor. Primariamente, taís sinais de amor se manifestam sob as 
formas de adoração, serviço, amizade, afeição paterna e amor 
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conjugal. E quando estas cinco estáo ausentes, o amor se apre- 
senta indiretamente sob as formas de ira, maravilhamento, co- 
média, cavalheirismo, medo, choque e assim por diante. Por 
exemplo, quando um homem está apaixonado por uma mulher, a 
rasa é chamada amor conjugal. Mas, quando tais tratos amoro- 
sos sáo perturbados, pode haver maravilhamento, ira, choque, 
ou mesmo horror. Às vezes, os casos amorosos entre duas pes- 
soas culminam em pavorosas cenas de assassinato. Tais rasas 
são manifestadas entre homens e homens, ou entre animal e ani- 
mal, Não há possibilidade de intercâmbio ou rasa entre um ho- 
mem e um animal, ou entre um homem e qualquer outra espécie 
de seres vivos dentro do mundo material. As rasas são recipro- 
cadas entre membros da;mesma espécie. Mas, quanto às almas 
espirituais, elas são qualitativamente iguais ao Senhor Supremo. 
Portanto, as rasas eram originalmente intercambiadas entre o ser 
vivo espiritual e o todo espiritual, a Suprema Personalidade de 
Deus. O intercâmbio. espiritual, ou rasa, manifesta-se, plena- 
mente na existência espiritual, entre os seres vivos e o Senhor 
Supremo. 

A Suprema Personalidade de Deus é, portanto, descrito nos 
Sruti-mantras, hinos védicos, como “o manancial de todas as 
rasas” .. Quando. o ser vivo se associa com o Senhor Supremo e 
intercambia sua rasa constitucional com o Senhor, então ele é 
realmente feliz. 

- Estes Sruti-mantras indicam que todo ser vivo tem sua posição 
constitucional, que é dotada com um tipo particular de rasa para 
ser intercambiada com a Personalidade de Deus. Somente na 
condição liberada é que esta rasa primária pode ser experimen- 
tada completamente. Na existência material, a rasa é experi- 
mentada sob a forma pervertida, que é temporária. E, assim, as 
rasas do mundo material manifestam-se sob a forma material de 
raudra (ira) e daí por diante, 

Portanto, alguém que alcança pleno conhecimento destas di- 
ferentes rasas, que são os princípios básicos das atividades, 
pode entender.as falsas representações das rasas originais, que 
são refletidas no mundo material. O sábio erudito aspira a sabo- 
rear a real rasa sob a-forma espiritual, No começo ele deseja 
tornar-se uno com o Supremo, Assim, transcendentalistas pouco 
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inteligentes não podem ir além desta concepção de tornarem-se 
unos com o espírito total, sem conhecer as diferentes rasas. 

Neste Sloka, é definitivamente declarado que a rasa espiri- 
tual, a qual é saboreada mesmo no estado liberado, pode ser ex- 
perimentada na literatura do Srimad-Bhagavatam, por ser essa o 
fruto maduro de todo o conhecimento védico. Ouvindo submis- 
samente esta literatura transcendental, uma pessoa pode saciar 
plenamente o desejo de seu coração. Deve-se, porém, ter o 
cuidado de ouvir a mensagem da' fonte'certa. O Srimad- 
Bhagavatam é exatamente recebido da fonte certa. Foi trazido 
por Nãrada Muni do mundo espiritual é dado a'seu discípulo, Sri 
Vyãsadeva. Este, por sua vez, entregou a mensagem a seu filho 
Srila Sukadeva' Gosvami, e Srila Sukadeva Gosvâmi passou a 
RAD a Maharaja Pariksit sete dias antes da “morte do 

- Srila Sukadeva Gosvâmi foi uma alma liberada desde seu 
er Ele já era liberado no ventre de sua mãe, e não'se 
submeteu'a nenhum tipo de treinamento espiritual -após seunas- 
cimento: Ninguém é qualificado quando nasce, nemno'sentido 
mundano, nem no espiritual. Mas, Sri Sukadeva Gosvâmi, por 
ser uma alma perfeitamente liberada, não teve que se submeter a 
um processo evolucionário para alcançar a realização espiritual. 
Todavia, a despeito de ser uma pessoa completamente liberada, 
situada na posição transcendental, acima dos três modos mate- 
riais, ele foi atraído a esta rasa transcendental da Suprema Per: 
sonalidade de Deus, que é adorado pelas almas liberadas' que 
cantam hinos védicos.“Os passatempos do Senhor Supremo são 
mais atrativos para almas liberadas do que para pessoas :munda- 
nas. Ele não é necessariamente impessoal, porque só é possível 
manter uma rasa transcendental com uma pessoa. 

No Srimad-Bhãgavatam, são narrados os passatempos trans- 
cendentais do Senhor, e a narração é sistematicamente descrita 
por Srila Sukadeva Gosvámi. Assim, o tema é atrativo: para 
todas as classes de pessoas, incluindo aqueles:que buscam libe- 
ração e os que almejam tornar-se unos com o supremo todo. 

Em sânscrito, o papagaio também é conhecido: como‘ suka. 
Quando um fruto maduro é cortado pelos bicos vermelhos de tais 
aves, seu sabor doce aumenta. O fruto védico, maduro e sazo- 
nado em conhecimento, é falado através dos lábios de: Srila 
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Sukadeva Gosvámi,.o qual é comparado ao papagaio, não por 
sua habilidade de recitar. o Bhágavatam exatamente como. o ou- 
viu-de seu erudito pai, mas por sua habilidade em apresentar a 
obra-de maneira a atrair todas as classes de homens. y 

O tema é, tão bem apresentado através dos lábios de, Srila 
Sukadeva Gosvâmi que qualquer ouvinte sincero que o ouça 
submissamente pode de imediato provar sabores transcenden- 
tais, que sáo distintos dos sabores. pervertidos. do mundo ma- 
terial.. Oʻ fruto: maduro: não caiu de repente de Krsnaloka, o 
planeta mais elevado, Ao contrário, tem descido cuidadosa- 
mente, através da corrente de sucessão discipular, sem mudança 
ou distúrbio, Pessoas tolas, que não estão na sucessão discipular 
transcendental, cometem grandes disparates ao tentar entender a 
mais elevada rasa transcendental, conhecida: como; dança da 
rasa, sem seguir os passos de Sukadeva Gosvâmi, que apresenta 
este fruto muito cuidadosamente, através dos estágios de reali- 
zação transcendental. Devemos ser inteligentes o bastante para 
conhecera posição do Srimad-Bhâgavatam, considerando per- 
sonalidades como Sukadeva Gosvâmi, que trata do assunto com 
muito cuidado. Este processo de sucessão discipular da escola 
Bhágavata sugere que também no futuro o Srimad-Bhagavatam 
terá que ser entendido. com o; auxílio de uma pessoa que seja 
realmente um representante de Srila Sukadeva Gosvâmi. Um 
profissional que faz negócio, recitando o. Bhágavatam ilegal- 
mente, com certeza: não: é um representante de Sukadeva 
Gosvâmi. Tal homem só faz este negócio para ganhar a vida. 
Portanto; deve-se abster-se. de ouvir as: palestras de tais. pro- 
fissionais. Geralmente, esses homens, recitam a. parte. mais 
confidencial da literatura, sem passar pelo processo gradual de 
entender este grave tema. Eles costumam mergulhar no tema da 
dança da rása, que é mal entendido pela classe de homens tolos. 
Alguns tomam-no por imoral, enquanto outros tentam cobri-lo 
com suas próprias interpretações estúpidas. Eles não têm desejo 
de seguirios passos de Srila TETE Gosvâmi. 

Conclua-se, portanto, que o estudante sério da rasa deve rece- 
ber a mensagem do Bhagavatam na corrente de sucessão disci- 
pular proveniente de Srila Sukadeva Gosvâmi, que descreve o 
Bhágavatam desde seu começo, e não caprichosamente para sa- 
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tisfazer os mundanosque têm pouquíssimo conhecimento” da 
ciência transcendental. O Srimad-Bhãgavatam é apresentado 
com tanto cuidado que: qualquer pessoa séria e sincera poderá 
imediatamente desfrutar do fruto maduro do:conhecimento vé- 
dico, simplesmente por beber o suco nectáreo através da boca de 
Sukadeva Gosvámi ou seu representante fidedigno. 


VERSO 4 * 
Aasa emas die l 
a emite tea dB 


naimise 'nimisa-ksetre 
rsayah saunakadayah 

satram svargaya lokaya 
sahasra-samam ásata 


naimise—na floresta conhecida como Naimisáranya; animisa- 
ksetre—o local que é especialmente favorito de Visnu (que náo 
fecha Suas pálpebras); rsayah—sábios; Saunaka-ádayah-—enca- 
becados pelo sábio Saunaka; satram—sacrifício; Svargáya—o 
Senhor que é glorificado no céu; lokâya-—e para os devotos que 
estão sempre em contato com o Senhor; sahasra—mil, samam-— 
anos; ásata—executaram. 


TRADUÇÃO 


Certa vez, em um local sagrado na floresta de Naimi- 
sáranya, grandes sábios, encabecados pelo sábio Saunaka, 
reuniram-se para executar um grande sacrifício de mil anos 
para a satisfação do Senhor e Seus devotos. 


SIGNIFICADO 


O prelúdio do Srimad-Bhagavatam foi falado nos três slokas 
anteriores. Agora, o principal tópico desta grande literatura está 
sendo apresentado. O' Srimad-Bhagavatam, após suá primeira 
recitação por Srila Sukadevá Gosvámi, foi repetido pela 'se- 
gunda vez em Naimisaranya. 

















| 
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No Vayaviya Tantra se diz que Brahmã, o engenheiro deste 
universo particular, projetou um grande círculo que pudesse en- 
cerrar o universo. O centro deste grande círculo foi fixado em 
um local particular conhecido como Naimisãranya. De forma si- 
milar, há outra referência à floresta de Naimisáranya no Varaha 
Purána, onde se afirma que, através da execução de sacrifício 
neste local, a força das pessoas demoníacas é cortada. Assim, 
os bráhmanas preferem Naimisãranya para tais execuções 
sacrificiais. 

Os devotos do Senhor Visnu oferecem todos os tipos de sacri- 
fícios para Seu prazer, Os devotos apegam-se sempre ao serviço 
ao Senhor, ao passo que as almas caídas apegam-se aos prazeres 
da existência material. No Bhagavad-gitã se diz que qualquer 
coisa feita no mundo material por qualquer motivo que não seja 
o de satisfazer Visnu causa posterior cativeiro para o executante. 
Prescreve-se, portanto, que todos Os atos devem ser efetuados 
sacrificialmente, para a satisfação de Visnu e Seus devotos. Isto 
trará a todos paz e prosperidade. 
| Os grandes sábios estão sempre ansiosos por fazer o bem às 
pessoas em geral, e por isso os sábios encabeçados por Saunaka 
e outros reuniram-se neste local sagrado de Naimisâranya, pro- 
gramando executar uma grande e contínua corrente de sacrifi- 
cios. Os homens esquecidos não conhecem o caminho correto 
para a paz e a prosperidade. Contudo, os sábios conhecem-no 
bem, e por isso, para o bem de todos os homens, estão sempre 
ansiosos por executar atos que tragam paz ao mundo. Eles são 
amigos sinceros de todas as entidades vivas, e, arriscando gran- 
des inconveniências pessoais, estão sempre ocupados no serviço 
ao Senhor para o bem de todas as pessoas. O Senhor Visnu é 
assim'como uma grande árvore, e todos os outros, incluindo'os 
semideuses, homens; Siddhas, Câranas, Vidyadharas e outras 
entidades vivas, são como ramos, brotos e folhas desta árvore. 
Regando com água a raiz da árvore, todas as partes da árvore são 
automaticamente nutridas. Apenas os galhos e folhas que estão 
separados é que não podem ser satisfeitos. As folhas e os galhos 
arrancados gradualmente secam, a despeito de todas as tentati- 
vas de regá-los. Analogamente, a sociedade humana, quando se 
desliga da Personalidade de Deus como as folhas e os galhos sol- 
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tos, não é capaz de ser'regada, e quem tenta fazê-lo simples- 
mente desperdiça sua energia e recursos, 

A sociedade. materialista moderna está desligada de sua re- 
lação com o Senhor Supremo. E todos os seus planos, que estão 
sendo feitos por líderes ateístas, certamente serão frustrados a 
cada passo. Todavia, eles não acordam para este fato. 

Nesta era, o canto congregacional dos santos nomes do Senhor 
é o método prescrito para o despertar, Os meios e caminhos são 
muito cientificamente apresentados pelo Senhor Sri Caitanya 
Mahaprabhu, e as pessoas inteligentes poderão tirar proveito de 
Seus ensinamentos a fim de alcançar a paz e à prosperidade ver- 
dadeiras. O Srimad-Bhagavatam também é apresentado para O 
mesmo propósito, e isto será explicado mais especificamente 
depois, em seu próprio texto. 


VERSO 5 


aa AS STA | 
aa Al w 


ta ekadã tu munayah n t 
prásar huta-hutagnayah 

sat-krtam sútam ásinam 
papracchur idam ádarát 


te—os sábios; ekadã—um dia; tu—mas; munayah-—sábios, 
prâtah-—manhã; huta-—acendendo; huta-agnayah—o fogo sacri- 
ficial; sat-krtam— devidos respeitos; sútam-—Sri Súta Gosvám! 
âsinam-—sentado em; papracchuh-—fizeram perguntas; idam— 
sobre isto (como se segue); adarat-—com devidos respeitos. 
| 


TRADUÇÃO. er 


Um dia, após terminar seus deveres matinais, acendendo 
um fogo sacrificial e oferecendo um assento de honra a 
Srila Sata Gosvâmi, os grandes sábios, com grande res- 
peito, fizeram perguntas sobre os seguintes assuntos. 
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SIGNIFICADO 


A manhã é a melhor hora para se executar práticas espirituais. 
Os grandes sábios ofereceram ao orador do Bhágavatam um 
assento de honra elevado, chamado vyasásana, ou o assento de 
Sri Vyásadeva, Sri Vyasadeva é o preceptor espiritual original 
para todos os homens. Todos os outros preceptores são conside- 
rados seus representantes. Um representante é aquele que pode 
exatamente apresentar o ponto de vista de Sri Vyasadeva. Sri 
Vyásadeva incutiu a mensagem do Bhagavatam a Srila Sukadeva 
Gosvámi, e Sri Súta Gosvámi a ouviu dele (Sri Sukadeva 
Gosvâmi). Todos os representantes fidedignos de Sri Vyásadeva, 
na corrente de sucessáo discipular, devem ser aceitos como 
gosvamis. Os gosvámis restringem todos os sentidos e mantém- 
se fiéis ao caminho aberto pelos ácáryas anteriores. Os gosvámis 
não dáo palestras sobre o Bhagavatam caprichosamente. Ao 
contrário, executam seus serviços com muito cuidado, seguin- 
do seus predecessores que lhes entregaram intacta a mensagem 
espiritual. 

Aqueles que ouvem o Bhãgavatam podem fazer perguntas ao 
orador a fim de aclarar O significado delas, mas isto não deve ser 
feito com espírito de desafio. Deve-se fazer perguntas com 
grande respeito pelo orador e pelo tema. Esta é, também, a ma- 
neira recomendada no Bhagavad-gitã. Deve-se aprender o tema 
transcendental, ouvindo-se submissamente as fontes corretas. 


Portanto, estes sábios dirigiram-se ao orador Súta Gosvâmi com” 


grande respeito. 


VERSO 6 
RM FF: 
aa ag yma Aa aT | 
aenea AE aa! A 11 
bínsina rsaya úcuh 
tvaya khalu puranáni 
» setihasâni canagha 


Perguntas dos sábios 


akhyãtâni apy adhitâni 
dharma-Sastráni yány uta 


rsayah—os sábios; úcuh-—disseram; tvayã-—por ti; khalu— 
indubitavelmente: puranâni—os. suplementos dos Vedas com 
narrações ilustrativas; sa-itihasâni—juntamente com as histó- 
ias; ca—e; anagha—livre de todos os vicios; akhyatáni—expli- 
caste; api—embora; adhitani—bem lidas; dharma-sastrâni— 
escrituras que dão orientações corretas para a vida progressiva; 
yâni—todas estas; uta-—disseste. 


TRADUÇÃO 


Os sábios disseram: Respeitável Suta Gosvâmi, tu és 
completamente livre de vícios. És bem versado em todas as 
escrituras famosas, como mantenedoras da vida religiosa, e 
nos Puránas e nas histórias também, pois as examinaste sob 
orientação apropriada, e também as explicaste. 


SIGNIFICADO 


Um gosvâmi, ou representante fidedigno de Sri Vyásadeva, 
tem que ser isento de todos os tipos de vícios. Os quatro maiores 
vícios de Kali-yuga são (1) ligação ilícita com mulheres, (2) ma- 
tança de animais, (3) intoxicação, (4) jogos especulativos de to- 
das as espécies. O gosvâmi deve estar livre de todos estes vícios 
antes que possa ousar sentar-se no vyasásana. Ninguém que não 
seja de caráter imaculado e que não esteja livre dos vícios acima 
mencionados deve ter' permissão para sentar-se no vyasasana. 
Deve-se não apenas estar livre de tais vícios, mas também ser 
bem versado em todas as escrituras reveladas, ou nos Vedas, Os 
Purânas e histórias como o Mahābhārata ou o Rāmāyaņa tam- 
bém fazem parte dos Vedas. O àcârya, ou gosvami, deve estar 
bem familiarizado com todas estas literaturas. Ouvi-las e 
explicá-las é mais importante do que lê-las. Podemos assimilar o 
conhecimento das escrituras reveladas apenas por ouvi-las e 
explicá-las. Ouvir chama-se sravana, e explicar chama-se 
kirtana. Os dois processos de sravana € kirtana são de importân- 
cia primordial para a vida espiritual progressiva. Somente 
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alguém que tenha assimilado perfeitamente o conhecimento 
transcendental da fonte certa, ouvindo submissamente, poderá 
explicar o assunto de maneira adequada. 


VERSO 7 


m ai A AAA ATT 
sa ga aa qua Ago 


yani veda-vidam srestho 
bhagaván badaráyanah 

anye ca munayah súta 
parâvara-vido viduh 


yâni—tudo aquilo; veda-vidam-—eruditos dos Vedas; 
sSresthah--mais velho; bhagavan-—encarnação de Deus; bada- 
rayanah—Vyásadeva; anye—outros; ca—e; munayah-—os 
bios; súta—ó Súta Gosvámi; parávara-vidah—entre os sábios 
eruditos, aquele que é versado no conhecimento físico e metafí- 
sico; viduh—aquele que sabe. 





TRADUÇÃO 


Por seres o mais velho dos eruditos vedantistas, ó Súta 
Gosvâmi, estás familiarizado com o conhecimento de 
Vyasadeva, que é a encarnação de Deus, e também conhe- 
ces outros sábios que são totalmente versados em todos os 
tipos de conhecimento físico e metafísico. 


SIGNIFICADO 


O. Srimad-Bhágavatam é um comentário natural sobre o 
Brahma-sútra, ou os Badarâyani Vedânta-siútras. É chamado 
natural porque Vyásadeva é o autor tanto dos Vedánta-sútras 
quanto do Srimad-Bhãgavatam, ou a essência de todos os textos 
védicos. Além de Vyãsadeva, há.outros sábios que são os auto- 
res de seis: diferentes sistemas filosóficos, a saber, Gautama, 
Kanáda, Kapila, Patañjali, Jaimini e Astavakra, O teísmo é 
explicado completamente no Vedânta-siútra, enquanto que em 
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outros sistemas de especulação filosófica praticamente não se faz 
referência à causa fundamental de todas-as causas. Uma pessoa 
só pode sentar-se no vyãsasana após estar bem versada em todos 
os sistemas de filosofia de modo a poder apresentar plenamente 
os pontos de vista teístas do Bhágavatam, em desafio a todos 
outros sistemas: Srila 'Súta Gosvâmi era o mestre apropriado, e 
por isso os sábios de Naimisâranya elevaram-no ao vyasásana. 
Srila Vyãsadeva é aqui designado como 'a Personalidade de 
Deus, porque é a'encarnação autorizada e dotada de poder. 


VERSO 8 
duda ate qual quam 
ag: fera fita quit quaga lc) 


veitha rvam saumya tat sarvam 
rartvatas tad-anugrahãt 

brúyuh snigdhasya Sisyasya 
guravo guhyam apy uta 


vettha—tu és bem versado; tvam—Vossa Honra; saumya— 
aquele que é puro e simples; tat—aqueles; sarvam-—todos; 
tattvatah-—de fato; tat—deles; anugrahat—pelo favor de; 
brúyuh—diráo; snigdhasya—daquele que é submisso; Sisyasya— 
do discípulo; guravah—os mestres espirituais; guhyam— 
segredo; api uta—dotado de. 


TRADUÇÃO 


E porque és submisso, teus mestres espirituais dotaram- 
te de todos os favores concedidos a um discípulo manso. 
Portanto, podes nos dizer tudo o que aprendeste cientifica- 
mente com eles. 


SIGNIFICADO 


O segredo do sucesso na vida espiritual está em satisfazer o 
mestre espiritual e, desse modo, conseguir suas bênçãos since- 
ras. Srila Visvanatha Cakravarti Thakura canta assim em suas 
oito famosas estrofes sobre'o mestre espiritual: “Ofereço minhas 














74 Srimad-Bhagavatam [Canto 1, Cap. 1 


respeitosas reveréncias aos pés de lótus de meu mestre espiri- 
tual. Apenas por sua satisfagao pode alguém satisfazer a Perso- 
nalidade de Deus, e; quando ele está descontente, só há ruína no 
caminho da realização espiritual”. E essencial, portanto, que o 
discípulo seja' muito obediente é submisso: ao mestre espiritual 
fidedigno: Srila-Súta Gosvâmi preenchia todos os requisitos 
como discípulo; e por isso foi dotado de todos os favores por seus 
eruditos e auto-realizados mestres espirituais, tais como Srila 
Vyāsadevaʻe outros: Os sábios de Naimisâranya estavam con- 
fiantes de que Srila Súita Gosvâmi era autêntico. Portanto, esta- 
vam muito ansiosos por ouvi-lo. 


VERSO 9 


TA SAIS Aa afeta 
eira: Ate a US 


tatra tatrâhjasáyusman 
bhavatã yad viniscitam 

pumsám ekântatah sreyas 
tan nah Samsitum arhasi 





tatra—daí; tatra—daí; anjasa-— facilitado; ayusman—aben- 
goado com longa duração de vida; bhavatá—por ti; yat—qual- 
quer; viniscitam—verificaste; pumsam—para as pessoas em 
geral; ekantatah— absolutamente; sreyah-—bem último; rat-—que; 
nah—a nós; Samsitum—explicar, arhasi—tens direito a. 


TRADUÇÃO 


Portanto, como te abençoaram com muitos anos de vida, 
explica-nos, por favor, de maneira facilmente compreensí- 
vel, o que verificaste ser o bem último e absoluto para as 
pessoas em geral. 


SIGNIFICADO 


No Bhagavad-gitã se recomenda a adoração ao acárya. Os 
ácáryas e gosvâmis estão sempre absortos, pensando no bem- 
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estar do público em geral, especialmente no seu bem-estar espi- 
ritual. O bem-estar espiritual é automaticamente acompanhado 
pelo bem-estar material. Os àcâryas, portanto, dão orientações 
sobre o bem-estar espiritual paraas pessoas em geral. Prevendo 
as incompetências das pessoas desta era de Kali, owa era férrea 
de desavenças, os sábios solicitaram de Súta Gosvâmi um sumá- 
rio de todas as escrituras reveladas, porque as pessoas desta era 
estão condenadas sob todos os aspectos. Os sábios, portanto, in- 
dagaram sobre-o:bem absoluto, que é o bem último para o povo. 
A condição condenada das pessoas desta era é descrita como se 
segue. 


VERSO 10 
RS A ARAN aa: | 
A RARA eq UE: e! 


prayenalpayusah sabhya 
kalāv asmin yuge janāh 
mandah sumanda-matayo 
manda-bhagya hy upadrutah 


prayena—quase sempre; alpa—pobre; ayusah—duracáo de 
vida; sabhya—membro de uma sociedade erudita; kalau—nesta 
era de Kali (desavenga); asmin—aqui; yuge—era; janah—o pú- 
blico; mandáh—preguicoso; sumanda-matayah—desorientados; 
manda-bhagyah—azarentos; hi—e acima de tudo; upadrutah— 
perturbados. 


TRADUÇÃO 


Ó sábio, nesta férrea era de Kali homens têm vida 
curta. Eles são briguentos, preguiçosos, desorientados, 
azarentos e, acima de tudo, sempre perturbados. 


SIGNIFICADO 


Os devotos do Senhor estão sempre ansiosos pela melhoria es- 
piritual do público em geral. Quando os sábios de Naimisáranya 
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analisaram a-condição das pessoas desta era de Kali, eles previ- 
ram que-os homens teriam vidas curtas. Em Kali-yuga, a du- 
ração devida é abreviada, não tanto pela escassez de alimentos, 
mas-por' causa dos hábitos irregulares. Por manter hábitos re- 
gulares-e comer alimentos simples, qualquer homem pode res- 
guardar sua saúde: O comer em excesso, o excessivo gozo dos 
sentidos, a dependência excessiva da misericórdia dos outros e 
os: padrões de: vida artificiais solapam a própria vitalidade da 
energia humana. Portanto, a duração de vida é abreviada. 

As" pessoas desta era também são muito: preguiçosas, não 
apenas materialmente, mas também no que diz respeito à auto- 
realização. A vida humana é especialmente destinada à auto- 
realização. Isto é, o homem, deve tomar conhecimento do que 
ele é, do que é o mundo e do que é a verdade suprema. A vida 
humana é um meio pelo qual a entidade viva pode dar fim a to- 
das as misérias da dura luta, pela vida na existência material, e 
pelo qual pode voltar ao Supremo, a seu lar eterno. Mas, devido 
a um mau sistema de educação, os homens não têm desejo 
de alcançar a auto-realização. Mesmo que tomem conhecimen- 
to dela, desafortunadamente tornam-se vítimas de mestres 
desencaminhados. 

Nesta era, os homens sáo vítimas náo apenas de diferentes 
credos e partidos políticos, mas também de muitos tipos de di- 
versões para o gozo dos sentidos, tais como cinemas, esportes, 
jogos, clubes, livrarias mundanas, má companhia, fumo, be- 
bida, trapaça, furto, altercações e assim por diante, Suas mentes 
estão sempre perturbadas e cheias de ansiedades, devido a mui- 
tos compromissos diferentes. Nesta era, muitos homens inescru- 
pulosos fabricam sua própria fé religiosa, sem base em nenhuma 
escritura revelada, e muito freguentemente as pessoas viciadas 
no gozo dos sentidos sentem-se atraídas por tais instituições. 
Conseqúentemente, tantos atos pecaminosos-estão sendo come- 
tidos-em nome dareligião que as pessoas em geral não têm nem 
paz de espírito; mém saúde física: As comunidades de estudantes 
(brahmacári) já não estão sendo mantidas, e os chefes de família 
não observam as regras e regulações do grhastha-asrama. Conse- 
qiuientemente, os assim chamados vanaprasthas e sannyásis que 
saem de tais grhastha-asramas são facilmente desviados do bom 
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caminho . Na Kali-yuga toda a atmosfera está sobrecarregada de 
incredulidade. Os homens já não estão interessados:em valores 
espirituais. Atualmente, o gozo material dos sentidos é.o padrão 
de civilização. Para manter tais civilizações materiais, o homem 
tem formado complexas nações e comunidades, havendo uma 
constante tensão de guerras quentes e frias entre estes diferentes 
grupos, Passa a ser muito difícil, portanto, elevar o padrão espi- 
ritual, devido aos: atuais valores distorcidos da sociedade hu- 
mana, Os sábios de Naimisaranya estão ansiosos por desenredar 
todas -as almas caídas, e aqui, estão, buscando o remédio, com 
Srila Súta Gosvami, 


VERSO 11 
Ga a fra | 
Ad: TES AC RGE 
aaa ña MIRA 


bhúrini bhuri-karmáni 
srotavyâni vibhagasah 

atah sadho 'tra yat sáram 
samuddhrtya manisayd 

bruúhi bhadraya bhútanáam 
yenátma suprasidati 


bharini—multifárias; bhiri-muitos;  karmani—deveres; 
srotavyani—ser aprendidos; vibhagasah—pelas divisóes do 
tema; atah-—portanto; sâdho—ó sábio; atra—aqui; yat—tudo o 
que; sáram—esséncia; samuddhrtya—por selecáo; manisayú—o 
que consideras melhor; brihi—por favor, dize-nos; bhadraya— 
para o bem de; bhútánam-—os seres vivos; yena-através do 
que; átmá—o eu; suprasidati—se satisfaga plenamente. 


TRADUÇÃO 


Há muitas variedades de escrituras, e em todas elas há 
muitos deveres prescritos, que podem ser aprendidos so- 
mente após muitos anos de estudo de suas várias divisões. 
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Portanto, ó sábio, seleciona, por favor, a essência de todas 
estas escrituras e explica-as para o bem de todos os seres 
vivos, para que, através de tais instruções, seus corações se 
satisfaçam plenamente. 


SIGNIFICADO 


A âtmã, ou o eu, é distinta da matéria e dos elementos mate- 
riais. Ela é de constituição espiritual, e por conseguinte nunca se 
satisfaz com nenhuma sóma de planos materiais: Todas as escri- 
turas e instruções espirituais são destinadas à satisfação deste eu, 
ou âtmã. Há muitas variedades de abordagens, recomendadas a 
diferentes tipos de seres vivos, em tempos e lugares diferentes. 
Conseqiientemente, são inumeráveis as escrituras reveladas. Há 
diferentes métodos e deveres prescritos que se recomendam nessas 
várias escrituras. Levando em consideração a condição caída 
das pessoas em geral nesta era de Kali, os sábios de Naimisáranya 
sugeriram que Sri Súta Gosvâmi relatasse a essência de todas 
essas escrituras, porque nesta era não é possível que as almas 
caídas entendam e se submetam a todas as lições de todas essas 
várias escrituras, em um sistema de varna e asrama. 

A sociedade varna e âsrama era considerada a melhor insti- 
tuição para elevar o ser humano à plataforma espiritual, mas, 
devido à Kali-yuga, não é possível executar as regras e regu- 
lações de tais instituições. Tampouco é possível que as pessoas 
em geral rompam completamente relações com suas famílias, 
como a instituição varnasrama prescreve. Toda a atmosfera está 
sobrecarregada de oposição. Considerando isso, pode-se ver que 
a emancipação espiritual para o homem comum, nesta era, é 
muito difícil. A razão pela qual os sábios apresentaram esta 
questão a Sri Suta Gosvâmi é explicada nos versos seguintes. 


VERSO 12 


amaia arar añ: 1 
ai aa a rea fia RRI 
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súta janási bhadram te 
bhagaván sátvatam patih 

devakyam vasudevasya 
játo yasya cikirsayá 


sita—ó Sita Gosvámi; janási—tu sabes; bhadram te—todas 
as bênçãos: a ti; bhagavān—a- Personalidade . de. Deus; 
sátvatám—dos devotos puros; patih—o protetor; devakyám—no 
ventre de Devaki; vasudevasya—por Vasudeva; jatah-—nascido 
de; yasya—para o propósito de; cikirsayã-—executar. 


TRADUÇÃO 


Todas as bênçãos a ti, ó Súta Gosvámi. Tu sabes para que 
objetivo a Personalidade de Deus apareceu no ventre de 
Devaki como o filho de Vasudeva. 


SIGNIFICADO 


Bhagaván significa o Deus Todo-poderoso que é o controla- 
dor de todas as opuléncias, poder, fama, beleza, conhecimento e 
renúncia. Ele é o protetor de Seus devotos puros. Embora: Deus 
esteja igualmente disposto para com todos, Ele sente inclinação 
especial por Seus devotos. Sat significa a Verdade Absoluta, E 
as pessoas que são servos da Verdade Absoluta chamam-se 
sátvatas. Bhadram te, ou “bênçãos a ti,” indica a ansiedade dos 
sábios de conhecer a Verdade Absoluta, através do orador. O 
Senhor Sri Krsna, a Suprema Personalidade de Deus, apareceu 
para Devaki, a esposa de Vasudeva. Vasudeva é o símbolo 
da posição transcendental em que acontece o aparecimento do 
Senhor Supremo. 


VERSO 13 


o | 
E 
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tan nah Susrúsamánánám 
arhasy arigânuvarnitum 

yasyavatáro bhútanam 
ksemáya ca bhaváya ca 


tat—os; nah—a nós; Susrasamánanam—aqueles que estáo se 
esforçando por; arhasi—deves fazê-lo; ariga-—ó Súta Gosvâmi: 
anuvarnitum-—explicar seguindo os passos dos acâryas anterio- 
res; yasya-—cuja; avatãrah-—encarnação; bhiitânâm-—dos seres 
vivos; ksemáya—para sempre; ca—e; bhavaya—elevacio; ca—e. 


TRADUÇÃO 


Ó Súta Gosvâmi, estamos ávidos por aprender sobre a 
Personalidade de Deus e Suas encarnações. Por favor, 
explica-nos os ensinamentos transmitidos pelos mestres 
[acaryas] anteriores, pois nos elevamos tanto por falá-los 
quanto por ouvi-los. 


SIGNIFICADO 


Os requisitos para ouvir a mensagem transcendental da Ver- 
dade Absoluta são aqui estabelecidos. O primeiro requisito é que 
a audiência deve ser muito sincera e estar ávida por ouvir. E o 
orador deve estar na linha de sucessão discipular proveniente do 
âcârya reconhecido. A mensagem transcendental do Absoluto 
não é compreensível para aqueles que estão absortos na matéria. 
Sob a orientação de um mestre espiritual fidedigno, purificamo- 
nos gradualmente. Portanto, é preciso que se esteja na corrente 
de sucessão discipular e se aprenda a arte espiritual da audição 
submissa. No caso de Siúta Gosvâmi e dos sábios de Naimi- 
sáranya, todos esses requisitos são preenchidos, porque Srila 
Súta Gosvâmi está na linha de Srila Vyâsadeva, e os sábios de 
Naimisáranya sáo almas sinceras, ansiosos por aprender a 
verdade. Assim, os tópicos transcendentais das atividades sobre- 
humanas do Senhor Sri Krsna, Sua encarnação, Seu nasci- 
mento, aparecimento e desaparecimento, Suas, formas, Seus 
nomes e assim por diante, são facilmente compreensíveis, por- 
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que todos os requisitos são preenchidos. Tais discursos ajudam 
todos os homens no caminho da realização espiritual. 


VERSO 14 


tes tag cita are feat gore | 
qa qa gala AR a AAA IRL 


apannah samsrtim ghorám 
yan-náma vivaso grnan 
tatah sadyo vimucyeta 
yad bibheti svayam bhayam 


apannah—estando emaranhados; .samsrtim—nas redes de 
nascimento e morte; ghorâm-—demasiadamente complicadas; 
yat—o que; náma—o nome. absoluto; .vivasah—inconscien- 
temente; grnan—cantando;  tatah—disto; sadyah—de. vez; 
vimucyeta—liberta-se; yat—aquilo que; bibheti—4eme; sva- 
yam—pessoalmente; bhayam—o próprio medo. 


TRADUCAO 


Os seres vivos, emaranhados nas complicadas redes de 
nascimento e morte, podem libertar-se de imediato, can- 
tando, mesmo inconscientemente, o santo nome de Krsna, 
que é temido pelo medo personificado. 


SIGNIFICADO 


Vasudeva, ou o Senhor Krsna, a: Absoluta Personalidade de 
Deus, é o. supremo controlador de tudo. Não há ninguém na 
criação que não tema a ira do Todo-poderoso. Grandes asuras 
como Rávana, Hiranyakasipu, Karsa e outros, que eram entida- 
des vivas muito poderosas, foram todos mortos pela Personali- 
dade de Deus. E o todo-poderoso Vasudeva dota Seu nome com 
os poderes de Seu Eu pessoal. Tudo se relaciona com Ele, e tudo 
tem sua identidade nEle. Aqui se diz que o nome Krsna é temido 
até mesmo pelo medo personificado. Isto indica que o nome 
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Krsna não 'é diferente de Krsna. Portanto, o nome Krsna'é tão 
poderoso como o: próprio: Senhor Krsna. Não há diferença em 
absoluto. Qualquer um, portanto, pode tirar proveito dos santos 
nomes do Senhor Sri Krsna, mesmo em meio aos maiores peri- 
gos. O nome transcendental de Krsna, mesmo quando pronun- 
ciado inconscientemente, ou por força das circunstâncias, pode 
ajudar-nos a libertarmo-nos das redes de nascimento e morte. 


VERSO 15 
ETR: AS STATS | 
Ue: Ads LM 
vat-pâda-samsrayâh sita 
munayah prasamayanah 


sadyah punanty upasprstáh 
svardhuny-apo 'nusevayd 





yat—cujos; páda—pés de lótus; samsrayah—aqueles que se 
abrigaram em; súta—ó Súta Gosvámi; munayah—grandes sá- 
bios; prasamayanah—absortos em devoção ao Supremo; 
sadyah—de vez; punanti—santificam; upasprstah—simples- 
mente pelo contato; svardhuni—do sagrado Ganges; dpah— 
água; anusevayd—usar. 


TRADUÇÃO 
Ó Súta, os grandes sábios que se abrigaram completa- 
mente aos pés de lótus do Senhor podem de imediato santi- 
ficar aqueles que entram em contato com eles, ao passo que 
as águas do Ganges só podem santificar após uso 
prolongado. 


SIGNIFICADO 


Os devotos puros do Senhor são mais poderosos que as águas 
do sagrado rio Ganges. Pode-se conseguir benefício espiritual 
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através do uso prolongado das águas do Ganges. Mas, é possível 
santificar-se imediatamente pela misericórdia de um devoto puro 
do Senhor. No Bhagavad-gita é dito que qualquer pessoa, não 
importa se nascida súdra, mulher ou mercador, pode abrigar-se 
aos pés de lótus do Senhor e, por fazê-lo, voltar ao Supremo. 
Refugiar-se nos pés de lótus do Senhor significa refugiar-se nos 
devotos puros. Os devotos puros, cuja única ocupação é servir, 
são honrados com os nomes Prabhupada e Visnupãda, indicando 
que tais devotos são representantes dos pés de lótus do Senhor. 
Qualquer um, portanto, que se abrigue aos pés de lótus de um 
devoto puro, aceitando o devoto puro como seu mestre espiri- 
tual, pode purificar-se imediatamente. Tais devotos do Senhor 
são honrados em nível de igualdade com o Senhor, porque estão 
ocupados no mais confidencial serviço ao Senhor, pois resgatam 
do mundo material as almas caídas que o Senhor quer de volta ao 
lar, de volta ao Supremo. Segundo as escrituras reveladas, tais 
devotos puros são melhormente conhecidos como vice-senhores. 


O discípulo sincero do devoto puro não só considera o mestre 
espiritual igual ao Senhor, mas também se considera um servo 
humilde do servo do Senhor. Este é o caminho devocional puro. 


VERSO 16 
A REA Jara; | 
¿Ram A DAA: ARA 11211 


ko va bhagavatas tasya 
punya-slokedya-karmanah 

suddhi-kâmo na $rnuyad 
yasah kali-malapaham 


kah—quem; vã-—ao - contrário; bhagavatah—do Senhor; 
tasya—Seus; punya—virtuosos; sloka-idya—adoráveis por 
meio de oracóoes; karmanah—*feitos; Suddhi-kamah—desejando 
libertar-se de todos os pecados; na—náo; Srnuyát—ouve; 
yasah—glórias; kali—da era das desavenças; mala-apaham—o 
agente para santificação. 
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TRADUÇÃO 


Quem é que, aspirando a libertar-se dos vícios da era das 
desavenças, não desejará ouvir as virtuosas glórias do 
Senhor? 


SIGNIFICADO 


A era de Kali é a era mais condenada, devido a seus aspectos 
conflitivos, Kali-yuga é tão saturada com hábitos viciosos que o 
menor mal-entendido provoca grandes lutas. Aqueles que estão 
ocupados em serviço devocional puro ao Senhor, que não têm 
desejo de auto-engrandecimento e que estão livres dos efeitos de 
ações fruitivas e especulações filosófiças secas, são capazes de 
livrár-se das desavenças desta era complicada. Os líderes do 
povo estão muito ansiosos por viver em paz e amizade, mas não 
têm informação do método simples de ouvir as glórias do Senhor. 
Ao contrário, tais líderes opôem-se à propagação das glórias do 
Senhor. Em outras palavras, os líderes tolos querem negar com- 
pletamente a existência do Senhor. Em nome do estado secular, 
tais líderes estão decretando vários planos anualmente. Mas, 
devido às insuperáveis complexidades da natureza material do 
Senhor, todos estes planos para o progresso estão sendo constan- 
temente frustrados. Eles não têm olhos para ver que suas tentati- 
vas de paz e amizade estão fracassando. Mas aqui está a sugestão 
para superar o obstáculo. Se quisermos paz verdadeira, teremos 
que abrir caminho para a compreensão do Supremo Senhor Krsna 
e glorificá-lO por Suas atividades virtuosas, como são delinea- 
das nas páginas do Srimad-Bhagavatam. 





VERSO 17 
aaa añ añ | 
a eaaa ANTT: FNLS 


tasya karmāny udārāni 
parigitāni sūribhih 


briihi nah $raddadhanânam 
lilavã dadhatah kalãh 


rasya-—Seus; karmâni-—atos transcendentais; udãrâni--mag- 
nánimos; 'parigitáni—difundidos; súribhih-—pelas grandes- al- 
mas; brúhi—fala, por favor; nah—a nós; $raddadhanánáam— 
prontos para receber com respeito; - lilayã—passatempos; 
dadhatah—advindas; kalah—encarnacóes. 


TRADUÇÃO 


Seus atos transcendentais são magnânimos e graciosos, e 
os cantam grandes sábios eruditos como Nárada. Por fa- 
vor, fala-nos, portanto, a nós que estamos ávidos por ouvir 
sobre as aventuras por Ele executadas sob Suas várias 
encarnações. 


SIGNIFICADO 


A Personalidade de Deus nunca é inativa, como sugerem cer- 
tas pessoas pouco inteligentes. Seus trabalhos são majestosos e 
magnânimos. Suas criações, tanto materiais: quanto espirituais, 
são todas maravilhosas e contêm toda'a variedade. Elas são bem 
descritas por almas liberadas, tais como Srila Nárada, Vyása, 
Valmiki, Devala, Asita;Madhva;, Sri Caitanya, Râmânuja, 
Visnusvámi, Nimbarka, Sridhara, Visvanatha, Baladeva, Bhakti- 
vinoda, Siddhánta Sarasvati e muitas outras almas eruditas e 
auto-realizadas. Essas criações, tanto materiais quanto espiri- 
tuais, são cheias de opulências, beleza e conhecimento, mas o 
reino espiritual'é mais magnificente por ser pleno de conheci- 
mento, bem-aventurança e- eternidade. As criações materiais 
manifestam-se temporariamente como sombras pervertidas do 
reino espiritual, podendo ser comparadas às imagens cinemato- 
gráficas. Elas atraem pessoas de menor grau de inteligência, que 
se sentem atraídas por coisas falsas. Tais homens tolos não têm 
informação da realidade, e tomam como certo que a falsa mani- 
festação material é o tudo em tudo. Contudo, homens mais inte- 
ligentes, orientados por sábios como Vyãsa e Nárada, sabem que 
o reino eterno de Deus é mais deleitável, maior e eternamente 
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pleno de bem-aventurança e conhecimento, Aqueles que não são 
versados nas atividades do Senhor e Seu reino transcendental 
são às vezes favorecidos pelo Senhor em Suas aventuras como 
encarnações, em que Ele revela a bem-aventurança eterna de 
Sua companhia no reino transcendental: Através de tais ativida- 
des; Ele-atrai as almas condicionadas do mundo material. Algu- 
mas dessas almas condicionadas: estão ocupadas. no. falso 
desfrute dos sentidos materiais, e outras, em simplesmente 
negar sua vida real no mundo espiritual. Essas pessoas pouco 
inteligentes são conhecidas como karmis, ou trabalhadores frui- 
tivos, e jhânis, ou especuladores mentais secos. Mas, acima 
destas duas classes de homens, está o transcendentalista conhe- 
cido comb satvara, ou o devoto, que não se ocupa nem com 
extravagantes atividades materiais, nem com a especulação ma- 
terial. Ele está ocupado no serviço positivo ao Senhor, e desse 
modo consegue o maior dos benefícios espirituais, desconhecido 
dos karmis e dos jñanis. 

Sendo o supremo controlador tanto do mundo material quanto 
do espiritual, o Senhor tem diferentes encarnações de ilimitadas 
categorias. Encarnações como Brahma, Rudra, Manu, Prthu e 
Vyãsa são Suas encarnações materiais qualitativas, mas Suas en- 
carnações como Râma, Narasirhha, Varâha e Vâmana são Suas 
encarnações transcendentais. O Senhor $ri Krsna é o manancial 
de todas as encarnações, sendo, portanto, a causa de todas as 
causas. 


VERSO 18 


Ss o am 
Sa Roa: Aca 112 ell 


athakhyahi harer dhimann 
avatara-kathah subhah 

lila vidadhatah svairam 
isvarasyátma-mayayd 


atha—portanto; akhyahi—descreve; hareh—do Senhor; 
dhiman—6 sábio; avatára—encamacóes; kathah—narracóes; 
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subhah—auspiciosas; lilãh-—aventuras; vidadhatah—executa- 
dos; svairam—passatempos; isvarasya—do controlador su- 
premo; arma—pessoais; mayayd— energias. 


TRADUÇÃO 


Ó sábio Súta, narra-nos, por favor, os passatempos 
transcendentais das múltiplas encarnações da Divindade 
Suprema. Tais aventuras e passatempos auspiciosos do 
Senhor, o controlador supremo, são executados por Seus 
poderes internos. 


SIGNIFICADO 


Para a criação, manutenção e destruição dos mundos materiais, 
o Senhor Supremo, a própria Personalidade de Deus, aparece 
sob muitas milhares de formas de encarnações, e as aventuras 
específicas encontradas sob essas formas transcendentais são 
completamente auspiciosas. Tanto aqueles que estão presentes 
durante tais atividades, quanto os que ouvem as narrações trans- 
cendentais de tais atividades, beneficiam-se com elas. 


VERSO 19 
o ol 
a at a a A A 


vayam tu na vitrpyâma 
uttama-sloka-vikrame 

yac-chrnvatâm rasa-jnânâm 
svádu svadu pade pade 


vayam-—nós; tu—mas; na-—náo, vitrpyamah-—nos contentare- 
mos; uttama-sloka—a Personalidade de Deus, que é glorificado 
por orações transcendentais; vikrame—aventuras; yat—que, 
$rnvatam—ouvindo continuamente; rasa—humor; jnânâm— 
aqueles que são versados em; svadu-—saboreando; svadu-—sabo- 
roso; pade pade—a cada passo. 
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TRADUÇÃO 


Nunca nos cansamos de ouvir os passatempos transcen- 
dentais da Personalidade de Deus, que é glorificado por hi- 
nos e orações. Aqueles que desenvolveram um gosto pelas 
relações transcendentais com Ele gostam de ouvir a cada 
momento sobre Seus passatempos. 


b SIGNIFICADO 


Há muita diferença entre estórias mundanas, ficção ou histó- 
ria è os passatempos transcendentais do Senhor. As histórias de 
todo o universo contêm referências aos passatempos das encar- 
nações do Senhor. O Rämäyäna, o Mahābhārata e os Purānas 
são histórias de eras remotas, gravadas em relação com os pas- 
satempos das encarnações do Senhor, e por isso permanecem 
frescas mesmo após leituras repetidas. Por exemplo: qualquer 
um pode ler o Bhagavad-gitã ou o Srimad-Bhagavatam repetida- 
mente, por toda a sua vida, que ainda encontrará neles novas lu- 
zes de informação. As notícias mundanas são estáticas, ao passo 
que as notícias transcendentais são dinâmicas, visto que o espi- 
rito é dinâmico e a matéria, estática, Aqueles que desenvol- 
veram gosto por entender os temas transcendentais nunca se 
cansam de ouvir tais narrações, Uma pessoa sacia-se rapida- 
mente das atividades mundanas, mas ninguém fica saciado das 
atividades transcendentais, ou devocionais. Urtama-sloka indica 
a literatura que não se destina à ignorância, A literatura mun- 
dana está no modo da escuridão, ou ignorância, enquanto a lite- 
ratura transcendental é completamente diferente. A literatura 
transcendental está acima do modo da escuridão, e sua luz torna- 
se mais luminosa à medida que se lê e se compreende o tema 
transcendental. As assim chamadas pessoas liberadas nunca se 
satisfazem com a repetição das palavras aham brahmásmi. Tal 
compreensão artificial do Brahman é banal, e assim, para sabo- 
rear o verdadeiro prazer, eles se voltam para as narrações do 
Srimad-Bhágavatam. Aqueles que não são tão afortunados 
voltam-se para o altruísmo e a filantropia mundana. Isto signi- 
fica que a filosofia Mayaváda é mundana, ao passo que a filoso- 
fia do Bhagavad-gitá e do Srimad-Bhágavatam é transcendental. 
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VERSO 20 


gan a AAA ae TA FTT: | 
aaf a ME: KETAN: 113 ol 


krtavān kila karmānņi 
saha râmena kesavah 
atimartyani bhagaván 
gúdhah kapata-mánusah 


krtavan—feitos por; kila—o que; karmani—atos; saha—jun- 
tamente, com; ramena-—Balarâma; kesavah—Sri Krsna; 
atimartyani—sobre-humanos; bhagaván—a Personalidade de 
Deus; gúdhah—disfargados de; kapata—aparentemente; mánu; 
sah—ser humano: 


TRADUÇÃO 


O Senhor $ri Krsna, a Personalidade de Deus, e Bala- 
râma atuaram como seres humanos, e, assim disfarçados, 
executaram muitos atos sobre-humanos. 


SIGNIFICADO 


As doutrinas do antropomorfismo e do zoomorfismo não são 
de forma alguma aplicáveis a Sri Krsna, ou a Personalidade de 
Deus. A teoria de que um homem se converte em Deus à força 
de peniténcias e austeridades predomina largamente hoje em 
dia, especialmente na Índia. Desde que o Senhor Râma, o Senhor 
Krsna e o Senhor Caitanya Mahaprabhu foram reconhecidos pe- 
los sábios e santos como sendo a Personalidade de Deus, como 
se indica nas escrituras reveladas, muitos homens inescrupulo- 
sos têm criado suas próprias encarnações. Esse processo de 
inventar uma encarnação de Deus tornou-se algo comum, espe- 
cialmente na Bengala. Qualquer personalidade popular com 
alguns traços de poderes místicos exibirá façanhas de prestidigi- 
tação e facilmente tornar-se-á uma encarnação de Deus pe- 
lo voto popular. O Senhor Sri Krsna não era deste tipo de 
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encarnações. Ele era realmente a Personalidade de Deus, desde o 
próprio ensejo de Seu aparecimento. Ele apareceu perante Sua 
assim chamada mãe como o Visnu de quatro mãos. Então, a 
pedido da mãe, Ele tomou a forma de uma criança humana e 
imediatamente a deixou por outra devota em Gokula, onde foi 
aceito como o filho de Nanda Mahãraja e Yasodã Matã. Do 
mesmo modo, Sri Baladeva, a contraparte do Senhor Sri Krsna, 
foi também considerado uma crianca humana, nascida de outra 
esposa de Sri Vasudeva. No Bhagavad-gitã, o Senhor diz que 
Seu nascimento e feitos são transcendentais, e que qualquer um 
que tenha a fortuna de conhecer a natureza transcendental de Seu 
nascimento e feitos tornar-se-á imediatamente liberado e elegí- 
vel para voltar ao reino de Deus. Assim, o conhecimento da na- 
tureza transcendental do nascimento e feitos do Senhor Sri 
Krsna é suficiente para a liberação. No Bhagavatam, à natureza 
transcendental do Senhor é descrita em nove cantos, e no Dé- 
cimo Canto se desenrolam Seus passatempos específicos. Tudo 
isso se torna conhecido conforme sé progride na leitura desta li- 
teratura. Aqui é importante observar, contudo, que o Senhor 
mostrou Sua divindade ainda no colo de Sua mãe, que todos os 
Seus feitos são sobre-humanos (Ele ergueu a Colina de Govar- 
dhana aos sete anos de idade), e que todos esses atos provam 
definitivamente que Ele é a Suprema Personalidade de Deus. 
Não obstante, devido a Sua cobertura mística, Ele foi sempre 
aceito: como uma criança humana comum por Seus assim cha- 
miados pai, mãe e outros parentes. Sempre que Ele executava 
alguma tarefa hercúlea, o pai e a mãe tomavam-na de maneira 
diferente. E permaneciam satisfeitos com o inquebrantável amor 
filial: por seu” filho. “Como tal, os sábios de .Naimisaranya 
descrevem-No como . aparentemente semelhante a um ser 
humano, mas, narealidade, Ele é a suprema e todo-poderosa 
Personalidade de Deus. 


VERSO 21 


efe DAP de ara 1 
mi Ade suat aa REIRI 
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kalim ágatam ajñaya 
ksetre *smin vaisnave vayam 
ásina dirgha-satrena 
kathayám saksaná hareh 


kalim—a era de Kali (era férrea de desavencas); ágátam— 
tendo chegado; ajnaya-—sabendo disto; ksetre—nesta extensão 
de terra; asmin—nisto; vaisnave—especialmente destinado ao 
devoto do Senhor; vayam-—nós; ásinah-—sentados; dirgha-—pto- 
longado; satrena—para a-execução de sacrificios: kathayam— 
nas palavras de; sa-ksanah—com tempo a nossa disposição; 
hareh-—da Personalidade de Deus. 


TRADUÇÃO 


Sabendo bem que a era de Kali já começou, estamos aqui 
reunidos neste local sagrado para ouvir longamente a men- 
sagem transcendental do Supremo e dessa maneira executar 
sacrifícios. 


SIGNIFICADO 


Esta era de Kali não é absolutamente adequada para-a auto- 
realização, como o foi-a Satya-yuga, a-era dourada, oua Tretã 
ou -Dváâpara-yugas, as eras de prata e cobre: Parava auto- 
realização, as pessoas em Satya-yuga, com uma duração de vida 
de cem mil anos, eram capazes de fazer meditação prolongada, 
E em Tretã-yuga, em que a duração de vida erade dez mil anos. 
a auto-realização era alcançada pela execução de grandes sacri- 
fícios. E em Dvâpara-yuga, quando a duração de vida era de mil 
anos, a auto-realização era alcançada pela adoração ao Senhor. 
Mas, em Kali-yuga, a duração máxima de vida sendo de apenas 
cem anos, e isto combinado com numerosas dificuldades, o pro- 
cesso recomendado de auto-realização é o de ouvir e cantar o 
santo nome, a fama € os passatempos do Senhor. Os sábios de 
Naimisâranya começaram este processo em um local especifica- 
mente destinado aos devotos do Senhor.Eles se prepararam para 
ouvir os passatempos do Senhor durante um período de mil 
anos. Do exemplo destes sábios deve-se aprender que a audição 
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ea recitação regulares do: Srimad-Bhagavatam são o único ca- 
minho para a auto-realização. Outras tentativas são simples 
perda de tempo, pois não dão nenhum resultado tangível. O 
Senhor Sri Caitanya Mahãprabhu “pregou este sistema de 
Bhagavata-dharma e recomendou que todas as pessoas nascidas 
na Índia aceitassem a responsabilidade de difundir as mensagens 
do Senhor Sri Krsna, principalmente a mensagem do Bhagavad- 
gitá. E aquele que está bem estabelecido nos ensinamentos do 
Bhagavad-gitã pode dedicar-se ao estudo do Srimad-Bhãgavatam 
para se esclarecer mais sobre a auto-realização. 


VERSO 22 


aia: di qe Perda | 
aR al dei ai ara RR 


, tvamnah sandarsito dhátra 
dustaram nistitirsatam 
kalim sattva-haram pumsám 
karna-dhãra ivârnavam 





tvam-—Vossa Excelência; nah--a nós: sandarsitah—encon- 
tro; dhatrã-—pela providência; dustaram-—insuperável: nisti- 
tirgatâm-—para aqueles que desejam atravessar: kalim-—a era de 
Kali; sattva-haram-—aquilo que deteriora as boas qualidades: 
pumisâm-—de um homem; karna-dhárah—capitáo; iva—como; 
arnavam-—o0 oceano. 


TRADUÇÃO 


Julgamos ter encontrado Vossa Excelência pela vontade 
da providência, apenas para que possamos aceitar-te como 
o capitão do navio para aqueles que desejam cruzar © peri- 
goso oceano de Kali, que deteriora todas as boas qualidades 
de um ser humano. 


SIGNIFICADO 


A era de Kali é muito perigosa para o ser humano. A vida hu- 
mana destina-se simplesmente à auto-realização, mas, devido a 
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esta era perigosa, os homens se esqueceram completamente do 
objetivo da vida. Nesta era, a duração de vida decrescerá gra- 
dualmente. As pessoas gradualmente perderão a memória, os 
sentimentos mais finos, a força e melhores qualidades. Uma 
lista das anomalias para esta era é dada no Décimo Segundo 
Canto desta obra. De modo que esta era é muito difícil para 
aqueles que querem utilizar-se desta vida para a auto-realização. 
As pessoas estão de tal modo atarefadas com o gozo dos sentidos 
que'se esquecem completamente: da auto-realização Por lou- 
cura, elas dizem francamente que não há necessidade de auto- 
realização, porque: não compreendem que esta vida" breve é 
apenas um momento: em nossa grande jornada rumo 'à' auto- 
realização: Todo o sistema de educação é engrenado para o gozo 
dos sentidos, é se um homem erudito meditar sobre isto, “verá 
que as crianças desta era estão sendo intencionalmente encami- 
nhadas'aos matadouros da assim chamada educação Os homens 
eruditos, portanto, devem tomar cuidado com esta era, e, se de- 
sejam realmente atravessar o perigoso oceano de Kali, têm que 
seguir os passos dos sábios de Naimisâranya e aceitar Sri Súta 
Gosvámi ou seu representante auténtico como o capitáo'do na- 
vio. O návio é a mensagem do Senhor Sri Krsna sob 

forma do Bhagavad-gitã ou do Srimad-Bhãgavatam. y 


VERSO 23 


Ra 
É SERÃO q: è wi Ta: URRI 


bruhi yogesvare krsne 
brahmanye dharma-varmani 

svam kastham adhunopete 
dharmah kam saranam gatah 


brúhi—dize-nos, por favor; yoga-isvare—o Senhor de todos 
os poderes místicos; krsne—Senhor Krsna; brahmanye—a Ver- 
dade Absoluta; dharma—religiáo; varmani—protetor; svám— 
própria; kastham—morada; adhuna—hoje em dia; upete—tendo 
partido; dharmah—religiáo; kam—a quem; saranam-—abrigo; 
gatah—ido. 
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TRADUÇÃO 


Uma vez que Sri Krsna, a Verdade Absoluta, o senhor de 
todos os poderes místicos, partiu para Sua própria morada, 
dize-nos, por favor, quem ficou encarregado de zelar pelos 
princípios religiosos. 


SIGNIFICADO 


Essencialmente, religião são os códigos prescritos, enuncia- 
dos pela própria Personalidade de Deus. Sempre que há abuso 
grosseiro ou negligência (dos: princípios; religiosos, 0. próprio 
Senhor Supremo aparece para restaurar os princípios religiosos. 
Isto é declarado no Bhagavad-gitã. Aqui, os sábios de Naimisã- 
ranya estão indagando acerca desses princípios. A resposta a 
esta pergunta é dada posteriormente, O Srimad-Bhagavatam é a 
representação sonora transcendental da Personalidade de Deus, 
e destarte é a representação total do conhecimento transcenden- 
no e dos princípios religiosos. 





asta ponto. encerram-se os Significados Bhaktivedanta do 
Primeiro: Canto, Primeiro Capítulo, do Srimad-Bhagavatam, 
intitulado “Perguntas dos sábios.” 


CAPÍTULO DOIS 


Divindade e serviço divino 


VERSO 1 
sa sa 


ada fot nei: 
aR ART SAR N e 


vyasa uváca 
iti samprasna-samhrsto 
vipranam raumaharsanih 
pratipújya vacas tesám 
pravaktum upacakrame 


vyásah uvāca—Vyāsa disse;  iti—assim;  samprasna— 
perguntas perfeitas; samhrstah—perfeitamente — satisfeito; 
vipranám—dos sábios ali; raumaharsanih—o filho de 
Romaharsana, chamado Ugrasrava; pratipújya—depois de 
agradecer-lhes; vacah—palavras; tesám—suas; pravaktum— 
responder-lhes; upacakrame—tentou. 


TRADUÇÃO 


Ugrasravã [Suta Gosvâmi], o filho de Romaharsana, es- 
tando totalmente satisfeito com as perguntas perfeitas dos 
brahmanas, agradeceu-lhes e então tentou responder. 


SIGNIFICADO 


Os sábios de Naimisãranya fizeram seis perguntas a Súta 
Gosvâmi, e assim ele as está respondendo, uma por uma. 
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VERSO 2 


q Ima 
do rada 
dec ficar arm | 
fa aaa aas- 
Gaal asa lr 


ds sūta uvāca 
yam pravrajantam anupetam apeta-krtyam 
dvaipayano viraha-katara ajuháava 
putreti tan-mayatayá taravo 'bhinedus 
tam sarva-bhúta-hrdayam munim ánato 'smi 


sútah—Súta | Gosvâmi; uvaca—disse; yam—a quem; 
pravrajantam—enquanto partia para aceitar a ordem de vida 
renunciada; anupetam—sem ser reformado pelo cordão 
sagrado; apeta—não se submetendo às cerimônias; kriyam— 
deveres prescritos; dvaipayanah—Vyàsadeva;  viraha—sepa- 
ração; katarah—temendo; ajuhâva—exclamou; putra, iti—ó 
meu filho: tat-mayataya-—estando assim absortas; taravah—to- 
das as árvores; abhineduh— responderam; tam—a ele; sarva— 
todas; . bhiita—entidades vivas; Ardayam-—coração: munim— 
sábio; anatah asmi—oferecer reverências. 


TRADUÇÃO 

Srila Súta Gosvâmi disse: Deixai-me oferecer minhas res- 
peitosas reverências ao grande sábio [Sukadeva Gosvâmi] que 
pode penetrar os corações de todos, Quando ele partiu para 
dedicar-se à ordem de vida renunciada [sannyãsa), deixando 
o lar sem se submeter à reforma pelo cordão sagrado, ou as 
cerimônias observadas pelas castas superiores, seu pai, 
Vyásadeva, assustado com a separação dele, exclamou: 
“O meu filho!” Na verdade, apenas as árvores, que estavam 
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absortas nos mesmos sentimentos de separação, ecoaram em 
resposta ao pai aflito. 


SIGNIFICADO 


A instituição de varna e asrama prescreve muitos deveres re- 
gulativos a serem observados por seus seguidores. Tais deveres 
prescrevem que um candidato desejoso de estudar os Vedas deve, 
aproximar-se de um mestre espiritual fidedigno e pedir-lhe que o 
aceite como discípulo. O cordão sagrado é o sinal daqueles que, 
são considerados competentes para estudar os Vedas através do, 
acárya, ou o mestre espiritual fidedigno. Sri Sukadeva Gosvámi 
não se submeteu a essas cerimônias purificatórias porque desde 
o nascimento já era uma alma liberada. 

Geralmente, um homem nasce como um ser comum, è, atra- 
vés do processo purificatório, nasce pela segunda vez. Quando 
vê uma nova luz e busca orientação para O progresso espiritual, 
ele se aproxima de um mestre espiritual que lhe dê instruções 
sobre os Vedas. O mestre espiritual aceita somente o indagador 
sincero como discípulo e dá-lhe o cordão sagrado. Dessa ma- 
neira, um homem torna-se duas-vezes-nascido, ou dvija. Após 
qualificar-se como dvija, uma pessoa pode estudar os Vedas, e 
após tornar-se bem versada nos Vedas, ela se torna um vipra. O 
vipra, ou brâhmana qualificado, realiza então o Absoluto 
e avança mais na vida espiritual, até que alcança o estágio 
Vaisnava. Oestágio Vaisnava é o status pós-graduado de um 
brâhmana.'O brâhmana progressivo tem necessariamente que se 
tornar um Vaisnava, pois o Vaisnava é um bráhmana auto- 
realizado e erudito. 

Srila Sukadeva Gosvâmi foi-ium Vaisnava desde o começo; 
portanto, ele não precisou submeter-se a todos os processos da 
instituição varnásrama. Em última análise, o objetivo do 
varnasrama-dharma é transformar um homem cru em um de- 
voto puro do Senhor, ou um Vaisnava: Portanto, qualquer um 
que se converta em um Vaisnavas aceito pelo Vaisnava de pri- 
meira classe, ou Vaisnava uttama-adhikãri, já é considerado um 
brãhmana, sem olhar-a seu nascimento ou-feitos passados. Sri 
Caitanya Maháprabhu aceitou este princípio e reconheceu Srila 
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Haridãsa Thakura como o ácárya do santo nome, embora 
Thákura Haridãsa tivesse aparecido em família maometana: 
Concluindo, Srila Sukadeva Gosvâmi nasceu Vaisnava, e, por- 
tanto, o caráter bramânico era-lhe inato. Ele não teve que se sub- 
meter a nenhuma cerimônia. Qualquer pessoa de nascimento 
baixo—seja ela Kirata, Hina, Andhra, Pulinda, Pulkasa, 
Abhira, Súumbha, Yavana, Khasa ou mesmo inferior—pode ser 
liberada é promovida à mais elevada posição transcendental pela 
misericórdia dos Vaisnavas. Srila Sukadeva Gosvami foi o mes- 
tre espiritual de Sri Súta Gosvamí, que portanto oferece suas 
respeitosas reverências a Srila Sukadeva Gosvami antes de 'co- 
meçar à responder às perguntas dos sábios de Naimisáranya. 


VERSO 3 


Catano - 
w ' EE a 
dafi sere gongi 
damag aaa i 


yah svánubhávam akhila-Sruti-sáram ekam 
adhyátma-dipam atititirsatám tamo 'ndham 
samsárinám karunaydha purána-guhyam 
3) tam vyása-súnum upayâmi gurun muninam 


yah—ele que; sva-anubhâvam-— assimilado (experimentado) 
pessoalmente; “akhila-—completo: sruti-—“os: Vedas; -sáram— 
natas ekam-=o único; -adhyátma—transcendental; dipam— 
archote; arititirsatam— desejando subjugar; tamah andham— 
profundamente escura existência material; sanisârinam-—dos ho- 
mens: materialistas; karunayã-—por misericórdia: sem causa: 
aha=disse; purána—suplemento dos Vedas; guhyam-—muito 
confidencial; ram—a ele; vyása-sánum—o filho de Vyásadeva; 
upaydmi—deixai=me-'oferecer minhas reverências; gurum—o 
mestre espiritual; muninám—dos grandes sábios. 
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TRADUÇÃO 


- Deixai-me oferecer minhas respeitosas reveréncias a ele 
[Suka], o mestre espiritual de todos os sábios, o filho 
de Vyasadeva, o qual, devido a grande compaixáo pelos 
materialistas grosseiros que lutam para atravessar as mais 
escuras regiões da existência material, falou este super con- 
fidencial suplemento à nata do conhecimento védico, após 
tê-lo assimilado pessoalmente pela experiência. 


SIGNIFICADO 


Nesta oração, Srila Súta/Gosvâmi praticamente sumaria toda 
a introdução do Srimad-Bhagavatam. O Srimad-Bhágavatam é o 
comentário suplementar. natural sobre. os. Vedanta-sútras. Os 
Vedánta-sútras, ou Brahma-sútras, foram- -compilados „por 
Vyasadeva, visando a apresentar apenas a nata do conhecimento 
védico, O Srimad-Bhágavatam é o comentário natural sobre esta 


nata. Srila Sukadeva Gosvâmi era um mestre que havia com: 
preendido completamente o Vedânta-siitra, e consequentemente 
ele também compreendeu pessoalmente o comentário, oSrimad- 
Bhâgavatam. E apenas para mostrar sua ilimitada misericórdia 
para com os confundidos homens materialistas que querem so- 
brepujar completamente a ignorância, ele recitou pela primeira 
vez este conhecimento confidencial. 

Não tem cabimento a alegação de que um materialista pode 
ser feliz. Nenhuma criatura materialista —seja ela o. grande 
Brahmá, ou uma formiga insignificante—pode ser feliz. Todos 
tentam fazer planos permanentes para serem felizes, mas todos 
sáo frustrados pelas leis da natureza material, Portanto, o mundo 
materialista é chamado de a regiáo mais escura da criacáo de 
Deus. Todavia, os infelizes materialistas poderáo sair desta re- 
gião se simplesmente o desejarem. Desafortunadamente, eles se 
revelam tão tolos a ponto de não quererem escapar. Por isso, são 
comparados ao camelo que saboreia ramos espinhentos porque 
gosta do sabor dos galhos misturados com sangue. Ele não 
compreende que se trata de seu próprio sangue e que sua lín- 
gua está sendo cortada pelos espinhos. Analogamente, para o 
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materialista seu próprio sangue é doce como mel, e, embora seja 
sempre molestado por suas próprias criacóes materiais, ele náo 
quer escapar. Tais materialistas sáo chamados karmis. Dentre 
centenas e milhares de karmis, apenas alguns talvez sé sintam 
cansados da ocupação material e desejem sair do labirinto. Essas 
pessoas inteligentes chamam-se jfânis. O Vedania-sâtra é diri- 
gido a tais jnânis. Mas, Srila Vyasadeva, sendo a encarnação 
do Senhor Supremo, pôde prever o mau uso do Vedânta-sitra 
por homens inescrupulosos, e, portanto, pessoalmente suple- 
mentou o Vedanta-sútra com o Bhagavata Purána. Diz-se cla- 
ramente que este Bhãgavatam é o comentário original sobre os 
Brahma-sútras, Srila Vyásadeva também ensinou o Bhágavatam 
à seu próprio filho, Srila Sukadeva Gosvâmi, que já estava no es- 
tágio liberado de transcendência, Srila Sukadeva compreendeu-o 
pessoalmente e então o explicou. Pela misericórdia de Srila Suka- 
deva, o Bhagavata-vedânta-siútra está à disposição de todas as 
almas sinceras que querem livrar-se da existência material. 

O Srimad-Bhagavatam é o comentário incomparável sobre o 
Vedánta-sútra: Sripada Sankaracárya intencionalmente 'não to- 
cou nele, porque sabia que ser-lhe-ia difícil superar o comentá- 
rio-original. Ele escreveu seu Sariraka-bhásya. e seus assim 
chamados seguidores censuraram o Bhagavatam como'se este 
fosse alguma “inovação”. Não devemos nos deixar desencami- 
nhar por tal propaganda feita contra o Bhâgavaram pela escola 
Mayávâda. A partir deste sloka introdutório; o estudante neófito 
deve entender que o Srimad-Bhãgavatam é a única literatura 
transcendental destinada àqueles que'são paramaharsas e estão 
completamente livres da'doença material chamada malícia: Os 
Máyávâdis são invejosos da Personalidade de Deus, apesar de 
Sripada Sankaracarya ter admitido que Nãrâyana: a Personali- 
dade de Deus, está acima da criação material. Os invejosos 
Máàyávâdis não podem ter acesso ao Bhãgavatam, mas aqueles 
que estão realmente ansiosos por'sair desta existência material 
podem abrigar-se neste Bhágavatam, porque ele foi proferido 
pelo liberado Srila Sukadeva'Gosvâmi. É o archote transcenden- 
tal-com o qualse pode perceber perfeitamente a transcendental 
Verdade Absoluta, compreendida como Brahman, Paramátmá e 
Bhagaván: 
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VERSO 4 


ro ma ad OA 
$ aa ad dd Rae! 


nãrãyanarm namaskrtya 
naram caiva narottamam 

devim sarasvatim vyásam 
tato jayam udirayet 


náráyanam—a Personalidade de Deus; namah-krrya—após 
oferecer respeitosas reveréncias; naram ca eva—e Naráyana 
Rsi; nara-uttamam—o ser humano supremo; devim—a deusa; 
sarasvatim—a mestra da ‘sabedoria; vyasam—Vyásadeva; 
tatah—depois disso; jayam— tudo que é destinado a conquistar; 
udirayet—ser anunciado. 


TRADUÇÃO 


Antes de recitar este Śrimad-Bhāgavatam, que é o ver- 
dadeiro meio de conquista, deve-se oferecer respeitosas 
reverências à Personalidade de Deus, Nārāyaņa, a Nara- 
nārāyana Rşi—o ser humano supremo—á máe Sarasvati— 
a deusa da sabedoria—e a Srila Vyásadeva, o autor. 


SIGNIFICADO 


Todas as literaturas védicas e os Puránas sáo destinados a con- 
quistar a mais escura região da existência material. O ser vivo 
está no estado de esquecimento de sua relação com Deus devido 
a se sentir demasiadamente atraído pelo gozo material dos senti- 
dos desde tempos imemoriais: Sua luta pela vida no mundo ma- 
terial é perpétua, e não lhe é. possível livrar-se dela apenas 
fazendo planos. Se ele quiser realmente vencer esta perpétua 
luta | pela vida, terá que restabelecer, sua eterna relação 
com Deus. E alguém que queira adotar estas medidas remedia- 
doras tem que se abrigar em literaturas tais como os Vedas e os 
Purânas. Os tolos dizem que os Purânas não tem relação com os 
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Vedas. Não obstante, os Purânas são explicações suplementares 
dos Vedas, destinadas a diferentes tipos de homens. Os homens 
não são todos iguais. Há homens conduzidos pelo modo da bon- 
dade, outros pelo modo da paixão, e outros ainda pelo modo da 
ignorância. Os Purânas são divididos de tal forma que qualquer 
classe de homens possa tirar proveito deles e gradualmente recu- 
perar sua posição perdida, livrando-se da árdua luta pela vida. 
Srila Súta Gosvâmi mostra como se deve cantar os Purânas. Isto 
pode ser seguido por pessoas que, aspiram a ser pregadores da 
literatura védica e dos Purânas. O Srimad-Bhagavatam é o 
Purâna imaculado, e é especialmente destinado àqueles que de- 
sejam livrar-se definitivamente do emaranhamento material, 


VERSO 5 


gr arg LE MARA | 
e ra aa AN 


munayah sádhu prsto ham 
bhavadbhir loka-marigalam 

yat-krtah krsna-samprasno, 
yenátmá suprasidati 


munayah—ó. sábios; sadhu—isto é relevante; prstah—inda- 
gado; aham—a mim; bhavadbhih-—por todos vós; loka—o 
mundo; marigalam— bem-estar, yat—porque; krtah— feito; 
krsna-—a Personalidade de Deus; samprasnah-—perguntas rele- 
vantes; yena— pelas quais: arma-—o eu; suprasidati—completa- 
mente satisfeito. 


TRADUÇÃO 


ó dalos, justamente me fizestes vossas perguntas, que 
são válidas porque se relacionam com o Senhor Krsna, 
sendo, por isso, relevantes para o bem-estar do mundo. 
Apenas perguntas assim são capazes de satisfazer o eu 
completamente. 
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SIGNIFICADO 


Uma vez que se afirmou aqui anteriormente que no 
Bhagavatam a Verdade Absoluta deve ser conhecida, as pergun- 
tas dos sábios de Naimisãranya são adequadas e justas, porque 
se referem a Krsna, que é a Suprema Personalidade de Deus, a 
Verdade Absoluta. No Bhagavad-gitã (15.15), a Personalidade 
de Deus diz que em todos os Vedas não há nada senão a urgência 
de buscar por Ele, o Senhor Krsna. Assim, as perguntas concer- 
nentes a Krsna sáo a essência de todas'as indagações védicas 

O mundo inteiro está cheio de perguntas e respostas. Os pás- 
saros, as bestas e os homens estão todos atarefados, perpetua- 
mente fazendo perguntas'e dando respostas. Pela manhã, os 
pássaros nos ninhos ocupam-se com perguntas e respostas, e à 
tarde, os mesmos pássaros regressam e novamente se ocupam 
com perguntas e respostas. O ser humano, a menos que esteja 
profundamente adormecido à noite, está ocupado com perguntas 
e respostas. Os negociantes no mercado estão ocupados com 
perguntas e respostas, assim como os advogados no tribunal e os 
estudantes nas escolas e faculdades. Os legisladores no parla- 
mento também estão ocupados com perguntas e respostas, e os 
políticos e os jornalistas estão todos ocupados com perguntas e 
respostas, Embora continuem fazendo tais perguntas e respostas 
ao longo de suas vidas, eles não estão absolutamente satisfeitos. 
Só se pode obter a satisfação da alma com perguntas e respostas 
sobre o assunto Krsna. 

Krsna é nosso mais íntimo mestre, amigo, pai ou filho e ob- 
jeto de amor conjugal. Esquecidos de Krsna, levantamos muitos 
assuntos para perguntas € respostas, mas nenhum deles é capaz 
de nos dar satisfação completa, Todas as coisas-——afora Krsna— 
dão apenas satisfação temporária. Portanto, se quisermos satis- 
fação completa, teremos que, adotar as perguntas e respostas 
sobre Krsna. Não podemos viver um momento sequer sem, ser 
interrogados ou sem dar. respostas. Visto que o. Srimad- 
Bhagavatam trata de perguntas e respostas que se relacionam 
com Krsna, podemos obter a satisfação máxima apenas por ler.e 
ouvir esta literatura transcendental. Deve-se aprender o $rimad- 
Bhãgavatam e dar uma solução integral a todos os problemas 
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pertinentes aos temas: sócial; político, religioso. O Srimad- 
Bhágavatam e Krsna sáo a soma total de todas as coisas. 


VERSO 6 


a Agai aa Om | 
MERMA MA ARAN 


sa vai pumsam paro dharmo 
yato bhaktir adhoksaje 

ahaituky apratihatá 
yayátmá suprasidati 


sah-—aquela; vai—certamente; pumsám—para a humani- 


dade; parah—sublime; dharmah—ocupagáo; yatah-—pela qual; 
bhaktih—servigo. devocional; adhoksaje—a Transcendéncia; 
ahaituki-—sem «causa; apratihata—ininterrupto;  yayá-—pelo 
qual; átmá-—o eu; suprasidati—completamente satisfeito.. 





TRADUÇÃO 


A suprema ocupação [dharma] para toda a humanidade 
é aquela pela qual os homens possam atingir o serviço devo- 
cional amoroso ao Senhor transcendental. Este serviço 
devocional tem que ser desinteressado e ininterrupto para 
satisfazer o eu completamente. 


SIGNIFICADO 


Nesta afirmativa, Sri Súta Gosvámi responde à primeira per- 
gunta dos sábios de Naimisaranya. Os sábios pediram-lhe para 
resumir toda a amplitude das escrituras reveladas e apresentar a 
parte mais essencial, para que às pessoas caídas ou as pessoas 
em geral pudessem facilmente adotá-las. Os Vedas prescrevem 
dois tipos diferentes de ocupação para o ser humano. Um 
chama-sé pravrtfi-márga, ou o caminho do desfrute dos senti- 
dos; e o outro chama-se nivriti-marga, ou o caminho da renún- 
cia. O caminho do desfrute é inferior, e o caminho do sacrifício 
pela causa suprema é superior. A existência material do ser vivo 
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é uma condição doente da vida real. Vida real é existência espi- 
ritual, ou existência brahma-bhiita, onde a vida é eterna, bem- 
aventurada e plena de conhecimento. Aexistência material é 
temporária, ilusória e cheia de misérias. Não se encontra felici- 
dade absolutamente. Fazem-se apenas tentativas fúteis de se 
livrar das misérias, e a cessação temporária da miséria é falsa- 
mente chamada de felicidade. Portanto, o caminho do desfrute 
material progressivo, que é temporário, miserável e ilusório, é 
inferior. Mas, o serviço devocional ao Senhor Supremo, que 
leva à vida eterna, bem-aventurada e plena de conhecimento, é 
chamado a ocupação de qualidade superior. A qualidade supe- 
rior é às vezes poluída ao ser misturada com a qualidade infe- 
rior. Por exemplo: a adoção do serviço devocional em troca de 
ganho material é sem dúvida um obstáculo no caminho progres- 
sivo da renúncia. A renúncia ou abnegação pela causa última é 
certamente uma ocupação melhor do que o desfrute na condição 
doente de vida. Tal desfrute só faz agravar os sintomas da 
doença e aumentar sua duração. Portanto, o serviço devocional 
ao Senhor tem que ser de qualidade pura, isto é, sem o menor 
desejo de desfrute material. Deve-se, portanto, aceitar a ocu- 
pação de qualidade superior sob a forma do serviço devocional 
ao Senhor, sem nenhum vestígio de desejo supérfluo, ação frui- 
tiva e especulação filosófica: Isto é suficiente para nos levar ao 
alívio perpétuo em Seu serviço: 

Propositadamente temos definido -dharma como ocupação, 
porque o significado básico da palavra dharma é “aquilo que 
sustém a existência de alguém.” A manutenção da existência de 
um: ser vivo consiste em coordenar suas atividades com sua 
eterna relação com o Supremo Senhor Krsna: Krsna é o pivô 
central dos seres vivos, e é a entidade viva toda-atrativa, oua 
forma eterna entre todos os outros seres vivos ou formas eternas. 
Todos e cada um dos seres vivos têm sua forma eterna na exis- 
tência espiritual, e Krsna é a atração eterna para todos eles. 
Krsna é o todo completo, e tudo o mais é Sua parte integrante. É 
uma relagáo de servo e servido, que é transcendental e completa 
mente distinta de nossa experiência na existência material. Esta 
relação de servo e servido é a forma mais congenial de intimi- 
dade: Pode-se perceber isto à medida que progride o serviço de- 
vocional. Todos devem ocupar-se neste transcendental serviço 
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amoroso ao Senhor, mesmo no atual estado condicional de exis- 
téncia material. Isto gradualmente nos orientará para avida real 
e nos satisfará completamente. 


VERSO 7 
au aaa aña Ra: 
aaa dm aria a Ml 


vásudeve bhagavati 
bhakti-yogah prayojitah 

Jjanayaty ásu vairagyam 
jñanam ca yad ahaitukam 


vásudeve—a Krsna; bhagavari—a Personalidade de Deus; 
bhakti-yogah—contato do serviço devocional; prayojitah— 
Sendo aplicado; janayati—produz; àsu-—brevemente; vaira- 
gyam—desapego; jnánam-—conhecimento; ca—e; yat—aquilo 
que; ahaitukam-—sem causa. 





TRADUÇÃO 


i Aquele que presta serviço devocional à Personalidade de 
Deus, Sri Krsna, imediatamente adquire conhecimento 
sem causa e desapego do mundo. 


y SIGNIFICADO 


Quem considera que o serviço devocional ao Supremo Senhor 
Sri Krsna é algo assim como os assuntos sentimentais materiais 
pode argumentar que sacrifício, caridade, austeridade, conheci- 
mento, poderes místicos e: outros processos semelhantes de 
realização transcendental são recomendados nas escrituras reve- 
ladas- Segundo eles, bhakti, ou o serviço devocional ao Senhor, 
é para aqueles que náo podem executar as atividades: mais eleva- 
das. Geralmente se diz que o culto bhakti é destinado aos 
súdras, vaisgyas e a menos inteligente classe feminina: Mas real- 
mente não é assim. O culto bhakti é a mais elevada de todas 
as atividades: transcendentais, e, portanto, é simultaneamente 
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sublime e fácil. É sublime para os devotos puros que são sérios 
quanto à entrar em contato com o Senhor Supremo, e é fácil para 
os neófitos que estão apenas no limiar da casa de bhakti. Al- 
cançar o contato com Sri Krsna, a Suprema Personalidade de 
Deus, é uma grande ciência, que está aberta a todos os seres vi- 
vos, incluindo os sudras, vaisyas, mulheres e mesmo aqueles 
que são inferiores aos sudras de nascimento humilde, isto para 
não falar dos homens de classe elevada, tais como os brâhmanas 
qualificados e os grandes reis auto-realizados. Outras atividades 
de alto nível designadas como sacrifício, caridade, austeridade, 
etc., todas elas são corolários que fluem do puro e científico 
culto bhakti. 

Os princípios de conhecimento é desapego são dois fatores 
importantes no caminho da realização transcendental. Todo o 
processo espiritual leva ao conhecimento perfeito de todas as 
coisas materiais e espirituais, e o resultado de tal conhecimento 
perfeito é que nos desapegamos da afeição material e nos apega- 
mos às atividades espirituais. Desapegar-se das coisas materiais 
não significa ficar totalmente inerte, como pensam os homens 
com um pobre fundo de conhecimento. Naiskarma significa não 
se ocupar em atividades que produzam efeitos bons ou maus. A 
simples negação não significa negação do positivo. Negação do 
que não é essencial não significa, negação. do essencial, Do 
mesmo modo, desapego das formas materiais não significa anu- 
lar. a forma positiva, O culto bhakti destina-se à compreensão da 
forma positiva. Quando se compreende a forma positiva, as for- 
mas negativas são automaticamente eliminadas. Portanto, com o 
desenvolvimento do culto bhakri,«com a aplicação do serviço 
positivo à forma positiva, naturalmente nos desapegamos das 
coisas inferiores e nos apegamos às coisas superiores. De forma 
semelhante, o culto bhakti, sendo a ocupação suprema do ser 
vivo, tira-o do gozo material dos sentidos. Este é o sinal de um 
devoto puro. Ele não é um tolo, tampouco está envolto em ener- 
gias inferiores, nem tem valores materiais. Isto não é possível 
por raciocínio seco. Na verdade, isto acontece pela graça do 
Todo-poderoso. Concluindo, uma pessoa que é um devoto puro 
tem todas as outras boas qualidades, a saber, conhecimento, de- 
sapego, etc., mas aquele que só tem conhecimento ou desapego 
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não está necessariamente bem familiarizado com os princípios 
do culto: bhakti. Bhakti é a ocupação máxima do ser humano. 


VERSO 8 


me caña del RA a 
E E A 


dharmah svanusthitah pumisám 
visvaksena-kathásu yah 
notpadayed yadi ratim 
Srama eva hi kevalam 


dharmah—ocupasáo; svanusthitah —executada em termos da 
própria posição: pumsam-—da humanidade: visvaksena—a Per- 
sonalidade de Deus (porção plenária): kathasu—na mensagem 
de: yah—que é; na-—não; upadayet-—produz;  vadi—se: 
ratim-— atração:  sramah-—esforço inútil; .eva—apenas; hi— 
sem duvida; kevalam — inteiramente. 


TRADUÇÃO 


“As atividades ocupacionais executadas por um homem de 
acordo com sua própria posição não passam de esforços 
inúteis se não provocam atração pela mensagem dà Perso- 
nalidade de Deus: 


as SIGNIFICADO 


| Há diferentes atividades ocupacionais, em termos das diferen- 
tes concepções de vida do homem. Para o materialista grosseiro 
que não pode ver nada além do corpo material grosseiro, não há 
nada além dos sentidos. Portanto, suas atividades ocupacionais 
limitam- se ao, egoísmo concentrado e extenso. O egoísmo con- 
centrado centraliza-se em torno do corpo, individual-—isto é 
visto geralmente entre os animais inferiores, O egoísmo extenso 
manifesta-se na sociedade humana e centraliza-se em torno da 
família, da sociedade, da comunidade, da nação e do mundo, 
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com vistas ao conforto corpóreo grosseiro. Acima desses mate- 
rialistas grosseiros, estão os especuladores mentais, que pairam 
acima, nas esferas mentais, e seus deveres ocupacionais consis- 
tem em fazer poesia e filosofar, ou propagar algum ismo como 
mesmo objetivo de egoísmo limitado ao:corpo e á mente. Mas, 
acima do corpo e da mente está a alma espiritual adormecida, 
cuja ausência do corpo torna completamente nulo e vazio todo o 
campo de egoísmo corpóreo e mental. Porém, os menos inteli- 
gentes não têm informação das necessidades da alma espiritual. 

Porque esses tolos não têm informação da alma e de como ela 
está além do ámbito do corpoe da mente, eles não estão satisfeitos 
com a execução de seus deveres ocupacionais. Levanta-se aqui a 
questão da satisfação do eu. O eu está além do corpo grosseiro e da 
mente sutil. Ele é o princípio ativo potente do corpo e da mente. 
Sem conhecer a necessidade da alma adormecida, não se pode ser 
feliz simplesmente com o emolumento do corpo e da mente. O 
corpo e a mente são apenas coberturas externas supérfluas da alma 
espiritual. As necessidades da alma espiritual é que têm de ser 
satisfeitas. Uma pessoa que simplesmente limpa a gaiola do pássa- 
ro não satisfaz o pássaro. É preciso conhecer realmente as necessi- 
dades do' próprio pássaro. 

A necessidade da alma espiritual é que ela quer livrar-se da 
limitada esfera de cativeiro material e satisfazer seu desejo de 
liberdade completa. Ela quer transpor os muros cobertos do uni- 
verso maior. Quer ver a luz livre e o espírito. Esta liberdade 
completa será alcançada quando ela encontrar o espirito com- 
pleto, a Personalidade de Deus. Há uma afeição adormecida por 
Deus dentro de todos; a existência espiritual manifesta-se atra- 
vés do corpo grosseiro e, da mente, sob a: forma-de afeição 
pervertida à matéria grosseira e sutil. Portanto, temos; que nos 
dedicar a atividades ocupacionais que evoquem nossa consciência 
divina. Isto só é possível se ouvimos e cantamos as atividades 
divinas do Senhor Supremo, e qualquer atividade ocupacional 
que não nos ajude a nos apegarmos a ouvir e cantar a mensagem 
transcendental de Deus é considerada aqui como mera perda 
de tempo. Isto porque outros deveres ocupacionais (qualquer 
que seja o ismo a que pertençam), não podem dar liberação à 
alma. Mesmo as atividades dos salvacionistas são consideradas 
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inúteis, por causa de sua incapacidade de assimilar o manancial 
de todas as liberdades. O materialista grosseiro pode pratica- 
mente ver que seu ganho material limita-se apenas a tempo e es- 
paço, ou neste mundo, ou no outro. Mesmo que ele suba até 
Svargaloka, náo encontrará morada permanente para sua alma 
ansiosa. É preciso satisfazer a alma ansiosa através do processo 
perfeito e científico do serviço devocional perfeito. 


VERSO 9 
ma ama ais | 
aaa mara aa 11 Sl 


dharmasya hy apavargyasya 
nártho 'rthayopakalpate 

nãrthasya dharmaikântasya 
kâmo labhaya hi smrtah 


dharmasya—dever ocupacional; hi—certamente; ápavar- 
gyasya—liberacáo última; na—náo; arthah—fim; arthaya—em 
troca de ganho material; upakalpate—destina-se a; na—nem; 
arthasya—de ganho material; dharma-eka-antasya—para al- 
guém que esteja engajado no servico ocupacional último; 
kámah—gozo dos sentidos; labhaya—alcance de; hi—exata- 
mente; smrtah—é descrito pelos grandes sábios. 


TRADUCAO 


Todos os deveres ocupacionais destinam-se certamente à 
liberação última. Nunca devem ser executados em troca de 
ganho material. Além disso, segundo os sábios, alguém que 
esteja engajado no serviço ocupacional último não deve de 
forma alguma usar o ganho material para cultivar gozo dos 
sentidos. 


SIGNIFICADO 


Já discutimos que o serviço devocional puro ao Senhor é, 
automaticamente, seguido de conhecimento perfeito e desapego 
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da existéncia material. Mas há outros que consideram que todos 
os tipos de diferentes deveres ocupacionais, incluindo os da reli- 
gião, destinam-se ao ganho material. À tendência geral de qual- 
quer homem comum, em qualquer parte do mundo, é ganhar 
algum lucro material em troca de serviços religiosos ou quais- 
quer outros deveres, ocupacionais. Mesmo nas literaturas védi- 
cas, para todos os tipos de execuções religiosas, se oferece uma 
sedução de ganho material, e a maioria das pessoas sente-se 
atraída por tais seduções ou bençãos da religiosidade. Por que 
são esses assim chamados homens de religião seduzidos pelo 
ganho material? Porque o ganho material pode capacitá-los a 
satisfazer desejos, os quais, por sua vez, satisfazem o gozo dos 
sentidos. Este ciclo de deveres ocupacionais inclui a assim cha- 
mada religiosidade seguida de ganho material e o ganho material 
seguido da satisfação dos desejos. O gozo dos sentidos é o 
caminho geral para todos os tipos de homens plenamente ocupa- 
dos: Mas, na declaração de Súta Gosvâmi, bem como pelo vere- 
dito do Srimad-Bhãgavatram, isto é anulado por este sloka. 

Não devemos nos dedicar a nenhum tipode serviço ocupacio- 
nal visando apenas o ganho material; Tampouco deve o ganho 
material ser utilizado para o gozo dos sentidos. A seguirse des- 
creve como deve ser utilizado o ganho material. 


VERSO 10 


Ha Aaa a AA | 
tera area fare a E AA Lol! 


kamasya nendriya-pritir 
labho jiveta yavatá 
jivasya tattva-jijñásá 
nártho ya$ ceha karmabhih 


kamasya-—dos desejos; na—não; indriya-—sentidos; pritih — 
satisfação; /abhah-—ganho; jiveta-—auto-preservação; yâvatã— 
tanto que; jivasya-—do ser vivo; tattva—a Verdade Absoluta; 
Jjijhâsa-—indagações; na-—não; arthah—fim;, yah; ca iha— 
qualquer outra coisa; karmabhih—através | de. atividades 
ocupacionais. 








112 Srimad-Bhágavatam [Canto 1, Cap.2 


TRADUÇÃO 


Os desejos da vida nunca devem estar voltados para o 
gozo dos sentidos. Deve-se desejar somente uma vida sau- 
dável, ou a auto-preservação, uma vez que o objetivo do ser 
humano é indagar acerca da Verdade Absoluta. Nenhuma 
outra coisa deve ser a meta de nossos trabalhos. 


SIGNIFICADO 


A civilização material completamente desorientada está er- 
roneamente voltada para a satisfação dos desejos no gozo dos 
sentidos. Nessa-civilização, em todas as esferas da vida, a meta 
última é o gozo dos sentidos. Na política, no serviço social, no 
altruísmo; 'na filantropia, e, por fim, 'na religião, ou mesmo na 
salvação, o-mesmo matiz de gozo dos sentidos está cada vez 
mais «predominante No: campo da política, os líderes dos 
homens-lutam uns com os outros para satisfação pessoal dos sen- 
tidos. Os eleitores adoram: os: assim chamados líderes apenas 
quando lhes prometem gozo dos sentidos. Logo que os eleitores 
ficam insatisfeitos em sua própria satisfação dos sentidos, eles 
destronamos líderes. Os líderes vão sempre desapontar os elei- 
tores por não satisfazerem.os sentidos destes. O mesmo é aplicá- 
vel a todos os outros campos; ninguém leva os problemas da 
vida a sério, Mesmo aqueles que estão no caminho da salvação 
desejam tornar-se unos com a Verdade Absoluta e desejam 
cometer suicídio espiritual em troca de gozo dos sentidos. Mas o 
Bhagavatam: diz que náo devemos viver para:o gozo dos senti- 
dos. Devemos satisfazer os sentidos apenas o quanto seja neces- 
sário para a auto-preservação, e não para o gozo dos sentidos. 
Porque o corpo é feito de sentidos, que também necessitam de 
certa quantidade de satisfação, há orientações regulativas para a 
satisfação desses sentidos. Mas os sentidos não são destinados 
ao desfrute irrestrito. Por exemplo: o casamento, ou a combi- 
nação do homem com a mulher, é necessário para procriar, mas 
não se destina ao desfrute dos sentidos. Na ausência da restrição 
voluntária, faz-se propaganda de planejamento familiar, mas'os 
homens tolos não sabem que o planejamento familiar funciona 
automaticamente tão logo haja busca da Verdade Absoluta. Os 
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que buscam a Verdade Absoluta nunca se deixam seduzir por 
ocupações desnecessárias no gozo dos sentidos, porque os estu- 
dantes sérios, que buscam a Verdade Absoluta, estão sempre 
sobrecarregados com o trabalho de pesquisar a Verdade. Em 
cada esfera da vida, portanto, a meta última tem que ser a busca 
da Verdade Absoluta, e este tipo de ocupação nos fará felizes 
porque estaremos menos. ocupados em variedades de, gozo dos 
sentidos. A seguir se explica o que é esta Verdade Absoluta, 


VERSO 11 


fa aa SARA | 
AR EA EA A RN 


vadanti tat tatrva- vidas 
tatrvam yaj ñánam advayam 

brahmeti paramátmeti 
bhagaván iti sabdyate 


vadanri—dizem; rat—que; rattva-vidah—as almas eruditas; 
tattvam—ä Verdade Absoluta;  yat—que; jnanam-—conhe- 
cimento; advayam-— não-dual; brahma iti—conhecida como 
Brahman; paramatmá iri—conhecida como Paramatmã; 
bhagaván iti— conhecida como Bhagavân: sabdyate— foi assim 
pronunciado. 


TRADUÇÃO 


Transcendentalistas eruditos que conhecem a Verdade 
Absoluta chamam esta substância não-dual de Brahman, 
Paramátmá ou Bhagaván. 


SIGNIFICADO 


A Verdade Absoluta é tanto sujeito quanto objeto, e náo há 
diferença qualitativa. nisso, Portanto, Brahman, Paramátmá e 
Bhagaván são qualitativamente a mesma Coisa. A mesma subs- 
tância é realizada como Brahman impessoal pelos estudantes dos 
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Upanisads, como Paramãtmã localizado pelos Hiranyagarbhas 
ou'yogis, é como Bhagavân pelos devotos. Em outras palavras, 
Bhagavan, ou à Personalidade de Deus, é a última palavra da 
Verdade Absoluta: Paramatma é a representação parcial dá Per- 
sonalidade de Deus, e o Brahman impessoal é a resplandecente 
refulgência da Personalidade de Deus, assim como os raios do 
sol'o são para o deus do sol. Os estudantes pouco inteligentes de 
qualquer uma das escolas acima às vezes argumentam em favor 
de sua respectiva realização, mas aqueles que são perfeitos vi- 
dentes da Verdade Absoluta sabem'bem que os trés aspectos 
acima mencionados da Verdade Absoluta única não são mais 
que diferentes perspectivas, vistas de diferentes ângulos. 

Como/se explica no primeiro sloka do Primeiro Capítulo do 
Bhágavatam, a Verdade Suprema é auto-suficiente, plena de 
conhecimento e livre da ilusão da relatividade. No mundo rela- 
tivo, o conhecedor é diferente do conhecido, mas na Verdade 
Absoluta tanto o conhecedor quanto o conhecido são a mesma 
coisa. No mundo relativo, o conhecedor é o espírito vivo, ou 
energia superior, ao passo que o conhecido é a matéria inerte, ou 
energia inferior. Portanto, há uma dualidade de energia inferior 
e energia superior, ao passo que no reino absoluto tanto o conhe- 
cedor quanto o conhecido pertencem à mesma energia superior. 

lá três tipos de energias do energético supremo. Não há dife. 
rença entre a energia eo energético, mas há uma diferença na 
qualidade das energias. O reino absoluto e as entidades vivas são 
da mesma energia superior. O mundo material, porém, é energia 
inferior. O ser vivo, em contato com a energia inferior, fica ilu- 
dido, pensando pertencer à energia inferior. Portanto, há o sen- 
tido'de relatividade 'no mundo material. No absoluto não há tal 
sentido-dé diferença entre o conhecedor e o conhecido, e por 
isso tudo ali é absoluto. 





e VERSO 12 
RARA gh qa | 
RARA A AAA Sadia kag 
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tac chraddadhaná munayo 
jhiâna-vairagya-yuktayã 

pasyanty átmani cátmáanam 
bhaktyã sruta-grhitayã 


tat—este; śraddadhānāh—seriamente inquisitivo; munayah— 

i ;; vairagya— desapego; yuktaya— 

bem equipado de; pasyanti—vé; atmani—dentro de si; ca—e; 

dtmánam—o Paramátma;  bhaktya—em- servigo devocional; 
$ruta—os Vedas; grhitayá—bem recebido. 


TRADUÇÃO 


O estudante ou sábio seriamente inquisitivo, bem equi- 
pado de conhecimento e desapego, compreende esta Ver- 
dade Absoluta prestando, servico devocional, de acordo 
com o que ouviu do Vedánta-$ruti. 


SIGNIFICADO 


A Verdade Absoluta é compreendida completamente através 
do processo de serviço devocional ao Senhor, Vasudeva, ou a 
Personalidade de Deus, que é a Verdade Absoluta completa. 
Brahman é Sua refulgência corpórea transcendental, e Param- 
átmá é Sua representação parcial, Assim, as compreensões 
Brahman e Paramãtmã da Verdade Absoluta são apenas com- 
preensões parciais: Há quatro diferentes tipos de seres 
humanos os karmis, os jnânis, os yogis e os devotos. Os 
karmis são materialistas; ao passo que os outros três são trans, 
cendentais. Os transcendentalistas de primeira classe sáo.os de- 
votos que realizam a Pessoa Suprema. Transcendentalistas de 
segunda classe são aqueles que realizam parcialmente a porção 
plenária da pessoa absoluta. E transcendentalistas de; terceira 
classe são os que mal realizam o foco espiritual da pessoa abso- 
luta: Como se afirma no Bhagavad-gitã é em outras literaturas 
védicas, a Pessoa Suprema é realizada através do serviço devo- 
cional, que é seguido de conhecimento pleno e desapego do 
contato com a matéria: Assim como as realizações Brahman e 
Paramatma são realizações imperfeitas da Verdade Absoluta, da 
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mesma forma os meios de realizar Brahman e Paramátma, isto 
é, os caminhos de jhâna e yoga, são também meios imperfeitos 
de realizar a Verdade Absoluta. O serviço devocional, que se 
baseia no plano do conhecimento pleno, combinado com o desa- 
pego do contato com a matéria, e que se fixa através da recepção 
auditiva do Vedânta-sruti, é o único método perfeito pelo qual o 
estudante seriamente inquisitivo pode realizar a Verdade Abso- 
luta. “O serviço devocional não se destina, portanto, à classe 
menos: inteligente-de: transcendentalistas. Há três classes de 
devotos, a saber, os de primeira, segunda e terceira classes. Os 
devotos de terceira classe, ou os neófitos, que não têm conheci- 
mento e não são desapegados do contato com a matéria, mas que 
estão simplesmente atraídos pelo processo preliminar de adorar 
a Deidade no templo, são chamados devotos materiais. Os devo- 
tos materiais são mais apegados ao benefício material do que ao 
proveito transcendental. Portanto, tem-se que progredir definiti- 
vamente da posição de serviço devocional material 'à' posição 
devocional de segunda classe, Na posição de segunda classe, o 
devoto pode discriminar quatro princípios na linha devocional, a 
saber, a Personalidade de Deus, Seus devotos, o ignorante e o 
invejoso: Temos que nos elevar pelo menos ao estágio de devoto 
de segunda classe e tornar-nos, assim, elegíveis para conhecer à 
Verdade Absoluta. 

Um devoto de terceira classe, portanto, tem de receber as ins- 
truções sobre o serviço devocional das fontes autorizadas do 
Bhágavaáta. O Bhâgavata número um é à personalidade estabele- 
cida do devoto, e o outro Bhãgavatam é a mensagem do Su- 
premo: O devoto de terceira classe, portanto, tem que se dirigir 
à personalidade do devoto a fim de aprender as instruções sobre 
o serviço devocional. Essa personalidade do devoto não é um 
profissional que ganha a vida, recitando o Bhãgavatam.. Tal de- 
voto tem que ser um representante de Sukadeva Gosvámi, como 
Súta:Gosvámi, e tem que pregar:o culto do servico devocional 
para o completo benefício de todos. Um devoto neófito tem pou- 
quíssimo gosto por ouvir das autoridades. Esse devoto neófito 
faz ostentação de ouvir de um profissional para satisfazer seus 
sentidos. Esta espécie de ouvir e cantar estraga tudo; de modo 
que devemos ter muito cuidado com este processo defeituoso- 
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As mensagens sagradas do Supremo, como são transmitidas no 
Bhagavad-gita ou no Srimad-Bhágavatam, são indubitavel- 
mente temas transcendentais, mas, mesmo. que o sejam, tais 
assuntos transcendentais não devem ser recebidos de um profis- 
sional, que as estrague assim como a serpente estraga O leite 
com o simples toque de sua língua. 

Um devoto sincero deve, portanto, estar preparado para ouvir 
a literatura védica como os Upanisads, o Vedanta e outras litera- 
turas, legadas pelos Gosvámis ou autoridades anteriores, para o 
benefício de seu progresso. E, sem ouvir e seguir as instrugóes, 
o show de serviço devocional torna-se inútil e, por conseguinte, 
um tipo de perturbação no caminho do serviço devocional. Por- 
tanto, a menos que o serviço devocional seja estabelecido com 
base nos princípios das autoridades de sruti, smrti, purâna ou 
pancarâtra, a exibição de serviço devocional deve ser imediata- 
mente rejeitada. Um devoto não autorizado não deve de forma 
alguma ser reconhecido como um devoto puro. Pela assimilação 


de tais mensagens das literaturas védicas, podemos ver constan- 
temente o aspecto localizado e onipenetrante da Personalidade 
de Deus dentro de nós mesmos. Isto chama-se samādhi» 


VERSO. 13 
q year aaa | 
agia ma ff N 


atah pumbhir dvija-sresthã 
varnásrama-vibhagasah 

svanusthitasya dharmasya 
samsiddhir hari-tosanam 


atah-—assim; pumbhih—pelo ser humano; dvija-Sresthah—ó 
melhor entre os duas-vezes-nascidos; varna-á$rama—a: insti- 

içã juatro castas e quatro ordens da vida; vibhagasah— 
pela divisáo de; svanusthitasya—de nossos próprios deve- 
res prescritos; dharmasya—ocupacional; samsiddhih—a:má- 
xima perfeição; hari—a Personalidade de Deus; tosanam— 
satisfazer. 
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TRADUCAO 


Ó melhor entre os duas-vezes-nascidos! Conclui-se, por- 
tanto, que a máxima perfeição que se pode alcançar através 
do cumprimento dos deveres prescritos para nossa própria 
ocupação, de acordo com as divisões de castas e ordens de 
vida, é satisfazer a Personalidade de Deus. 


SIGNIFICADO 


A sociedade humana em todo o mundo divide-se em quatro 
castas e quatro ordens de vida. As quatro castas são a casta inte- 
ligente, a casta marcial, a'casta produtiva e a casta trabalhadora. 
Estas castas são classificadas em termos do trabalho e da qualifi- 
cação de cada pessoa, e não de nascimento. Há ainda as quatro 
ordens de vida, a saber, a vida de estudante, a vida familiar, a 
vida retirada e a vida devocional, Para:o próprio interesse da so- 
ciedade humana, deve haver tais divisões: de. vida, senão 
nenhuma instituição social poderá crescer em estado saudável. E 
para cada uma das acima mencionadas divisões de vida, a meta 
tem de ser satisfazer a autoridade suprema da Personalidade de 
Deus. Esta função institucional da sociedade humana é conhe- 
cida como o sistema de varnásrama-dharma, que é inteiramente 
natural para a vida civilizada. A instituição varnâsrama é estru- 
turada para capacitar-nos à compreender a Verdade Absoluta. 
Não se destina ao predomínio artificial de uma casta sobre outra. 
Quando o objetivo da vida humana, isto é, a compreensão da 
Verdade Absoluta, não é atingido em decorrência de demasiado 
apego a indriya-priti, ou gozo dos sentidos, como já se discutiu 
aqui anteriormente, a instituição do varnásrama é utilizada por 
homens egoístas para impor 'um predomínio artificial sobre a 
parte mais fraca. Na Kali-yuga, ou na era das desavenças, o pre- 
domínio artificial: já é comum; mas a seção das pessoas mais 
sensatas sabe muito bem que a divisão comum, em castas e 
ordens de vida, destina-se a um convívio social e tranquilo e a 
pensamentos: elevados de auto-realização, ea nenhum outro 
propósito. 

Aqui,a afirmação do Bhagavatam é que a meta máxima da 
vida, ou a perfeição mais elevada da instituição varnasrama- 
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dharma, é cooperar conjuntamente para a satisfação do Senhor 
Supremo. Isto também é confirmado no Bhagavad-gitã (4.13). 


VERSO 14 


amga aaa ATI Ate fa: À 
tasas figa da: qa faq LE 


tasmad ekena manasá 
bhagavan satvatam patih 

srotavyah Kirtitavyas ca 
dhyeyah pujyas ca nityadã 


tasmãt-— portanto; ekena—por alguém; manasã-— atenção da 
mente; bhagavân—a Personalidade de Deus; satvatam— 
dos devotos; patih—protetor; $rotavyah—deve ser ouvido; 
kirtitavyah—ser glorificado; ca—e; dhyeyah—ser lembrado; 


pújyah—ser adorado; ca—e; nityada—constantemente. 


TRADUÇÃO 


Portanto, com incansável atenção, deve-se constante- 
mente ouvir sobre a Personalidade de Deus, glorificá-lO, 
lembrar-se dEle e adorá-lO, sendo Ele o protetor dos 
devotos. 


SIGNIFICADO 


Se compreender a Verdade Absoluta é a;meta última da vida, 
isto deve ser executado incansavelmente. Em qualquer uma das 
castas e ordens de vida acima mencionadas, os quatro processos, 
a saber, glorificar, ouvir, lembrar-se e adorar, são ocupações 
gerais. Sem estes princípios de vida, não se pode existir. As ati- 
vidades das entidades vivas envolvem ocupações nestes quatro 
diferentes princípios de vida. Especialmente na sociedade mo- 
derna, todas as atividades são mais ou menos dependentes de 
ouvir e glorificar. Na sociedade humana, qualquer homem de 
qualquer status social torna-se famoso em pouquíssimo tempo se 
é-verdadeira ou falsamente glorificado nos jornais diários. Às 
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vezes os! líderes políticos de um partido particular são também 
exaltados pela propaganda da imprensa, e por tal método de glo- 
rificação um homem insignificante torna-se homem importante 
sem demora. Porém, essa propaganda através da falsa glorifi- 
cação de uma pessoa incompetente não pode produzir nenhum 
bem, nem para aquele homem em particular, nem para a socie- 
dade. Pode ser que haja algumas reações temporárias a tal 
propaganda, mas não há efeitos permanentes. Portanto, essas 
atividades são mera perda de tempo. O verdadeiro objeto de 
glorificação é a Suprema Personalidade de Deus, que criou todas 
as coisas manifestas para nós, Temos amplamente discutido este 
fato desde o início do sloka “janmády asya” deste Bhagavatam. 
A tendência a glorificar os demais, ou ouvir os demais, deve 
voltar-se para o verdadeiro objeto de glorificação — o Ser Su- 
premo. E isto trará felicidade. 


By VERSO 15 
agent qeu miafe | 
RARA ARA 2 1 


Ro yad anudhyásinã yuktah 
visto karma-granthi-nibandhanam 
chindanti kovidãs tasya 
ko na kuryãt kathã-ratim 


yat—a qual; anudhya—lembranca; asinã-—espada; yuktah — 
estando equipados de; karma—trabalho reacionário; granthi— 
nó; nibandhanam-— apertado; chindanti—cortam; kovidah— 
inteligentes; tasya—Sua; kah—quem; na-—não; kuryãt-—fará; 
kathã-—mensagens; ratim —atenção. 


TRADUÇÃO 
Empunhando suas espadas, os homens inteligentes cor- 
tam os nós apertados do trabalho reacionário [karma], 
lembrando-se da Personalidade de Deus. Quem, portanto, 
não dará ouvidos à Sua mensagem? 
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SIGNIFICADO 

O contato da centelha espiritual com os elementos materiais 
cria um nó que deve ser cortado caso desejemos nos libertar das 
ações e reações do trabalho fruitivo. Liberação significa libertar- 
se do ciclo de trabalho causador de reação. Esta liberação auto- 
maticamente sucede para aquele que constantemente se lembra 
dos passatempos transcendentais da Personalidade de Deus. Isto 
porque todas as atividades do Senhor Supremo (Sua lilã) são 
transcendentais aos modos da energia material. São atividades 
espirituais todo-atrativas, e portanto o constante contato com as 
atividades espirituais do Senhor Supremo gradualmente espiri- 
tualiza a alma condicionada e, por fim, rompe O nó do cativeiro 
material. 

O libertar-se do cativeiro material é, portanto, um sub-produto 
do serviço devocional. O alcance do conhecimento espiritual 
não é suficiente para garantir a liberação. Tal conhecimento 
deve ser revestido de serviço devocional, para que por fim ape- 
nas o serviço devocional predomine. Então a liberação torna-se 
possível. Mesmo o trabalho causador de reação dos trabalhado- 
res fruitivos pode levar à liberação quando é revestido de serviço 
devocional, Karma revestido de serviço devocional chama-se 
karma-yoga. De modo semelhante, conhecimento empírico re- 
vestido de serviço devocional chama-se jnâna-yoga. Porém, à 
bhakti-yoga pura é independente de karma e de jhâna porque ela 
por si só pode não apenas nos conceder liberação da vida'condi- 
cionada, mas também outorgar-nos o transcendental serviço 
amoroso ao Senhor. 

Portanto, qualquer homem sensato, que esteja acima da média 
de homens com pobre fundo de conhecimento, deve constante- 
mente lembrar-se da Personalidade de Deus, através de ouvir so- 
bre Ele, glorificá-lO, lembrá-lO e adorá-lO sempre, sem cessar. 
Este é o caminho perfeito do serviço devocional. Os Gosvamis 
de Vmdãvana, que foram autorizados por Sri Caitanya Mahá- 
prabhu a pregar o culto bhakti, seguiram rigidamente esta regra 
e produziram vastíssima literatura de ciência transcendental para 
nosso benefício. Eles traçaram caminhos para todas as classes 
de homens, em termos das diferentes castas e ordens de vi- 
da, seguindo os ensinamentos do Srimad-Bhãgavatam e outras 
escrituras autênticas semelhantes. 
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VERSO 16 


PA: AA AA | 
Ara fa: qa 19411 


Susrúsoh sraddadhánasya 
vasudeva-kathã-rucih 
syan mahat-sevayá viprah 

punya-tirtha-nisevanãt 


susrúsoh-—aquele que está ocupado em ouvir; sradda- 
dhânasya—com cuidado e atenção; vasudeva-—a respeito de 
Vasudeva; katha-—a mensagem; rucih-—afinidade; syãt-—torna- 
se possível; mahai-sevayã-—através do serviço prestado aos de- 
votos puros; viprah—ó duas-vezes-nascidos; punya-tirtha—que 
estão purificados de todos os vícios; nisevanat-—através do 
servico... 





TRADUÇÃO 


Ó sábios duas-vezes-nascidos! Servindo àqueles devotos 
que estão completamente livres de todos os vícios, presta-se 
um grande serviço. Através de tal serviço, obtém-se afini- 
dade por ouvir as mensagens de Vasudeva, 


SIGNIFICADO 


À vida condicionada do ser vivo é causada por sua revolta 
contra o Senhor. Há homens chamados deva, ou seres vivos di- 
vinos, e há homens chamados asuras, ou demônios, que. são. 
contra à autoridade do Senhor Supremo, No Bhagavad-gita (Dé- 
cimo sexto Capítulo) dá-se uma vívida descrição dos asuras, na 
qual se diz que os asuras são postos em estados cada vez mais 
baixos. de ignorância, yida após vida, e assim deslizam até for- 
mas animais inferiores e ficam desprovidos de informação da 
Verdade Absoluta, a Personalidade de Deus. Estes asuras são 
gradualmente corrigidos e despertos para a consciência de Deus 


Verso 16] Divindade e serviço divino 123 


pela misericórdia dos servos liberados do Senhor, em diferentes 
países, de acordo com a vontade suprema. Tais devotos de Deus 
são companheiros muito íntimos do Senhor, e, quando vêm sal- 
var a sociedade humana dos perigos do ateísmo, eles são conhe- 
cidos como encarnações poderosas do Senhor, como filhos do 
Senhor, como servos do Senhor ou companheiros do Senhor. 
Mas nenhum deles falsamente diz ser o próprio Deus. Essa é 
uma blasfêmia declarada pelos asuras, cujos seguidores demo- 
níacos também aceitam farsantes como Deus ou Suas encar- 
nações. Nas escrituras reveladas há informação definida sobre a 
encarnação de Deus. Ninguém deve ser aceito como Deus, ou 
encarnação de Deus, a menos que seja confirmado pelas escritu- 
ras reveladas. 

Os servos de Deus devem ser respeitados como Deus pelos 
devotos que queiram realmente voltar ao Supremo. Esses servos 
de Deus são denominados mahãtmãs, ou tirthas, e pregam de 
acordo com o tempo e o lugar particulares. Os servos de Deus 
exortam as pessoas a tornarem-se devotos do Senhor. Eles não 
toleram de forma alguma ser chamados de Deus. Sri Caitanya 
Mahãprabhu era o próprio Deus, de acordo com a indicação das 
escrituras reveladas, mas Ele representou o papel de um devoto. 
As pessoas que sabiam que Ele era Deus chamavam-No de 
Deus, mas Ele tampava os ouvidos com as mãos e cantava o 
nome do Senhor Visnu. Ele protestava vigorosamente contra ser 
chamado de Deus, embora indubitavelmente fosse o próprio 
Deus. O Senhor comporta-Se assim para prevenir-nos contra os 
homens inescrupulosos que sentem prazer em ser chamados de 

us. 

Os servos de Deus vêm para propagar a consciência de Deus, 
e as pessoas inteligentes devem cooperar com eles sob todos os 
aspectos. Servindo-se ao servo de Deus, pode-se comprazer a 
Deus mais do que servindo diretamente ao Senhor. O Senhor 
fica mais satisfeito quando vê que Seus servos são devidamente 
respeitados, porque tais servos arriscam tudo para o serviço ao 
Senhor, e por isso são muito queridos pelo Senhor. O Senhor 
declara no Bhagavad-gitã (18.69) que ninguém é mais querido 
por Ele do que aquele que arrisca tudo para pregar Sua glória. 
Servindo-se aos servos do Senhor, gradualmente obtém-se as 
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qualidades desses- servos, tornando-se; assim, qualificado para 
ouvir as glórias de Deus. A-avidezipor ouvir sobre Deus éa pri- 
meira qualificação de um devoto elegível para entrar no reino de 
Deus. 


VERSO 17 


sai RAT: DOM: YU: | 
tese ego E RSI 


srnvatām sva-kathāh krşnah 
punya-sravana-kirtanah 

hrdy antah-stho hy abhadrani 
vidhunoti suhrt satâm 


srnvatâm— aqueles que desenvolvem o desejo intenso de ou- 
vir a mensagem de; sva-kathah—Suas próprias palavras; 
krsnah-—a Personalidade de Deus; punya— virtudes; sravana — 
ouvir, kirtanah—cantar; hrdi antah-sthah—dentro do próprio 
coração; hi—certamente; abhadrâni—desejo de desfrutar da 
matéria; vidhunoti—purifica; suhrt—benfeitor; satâm—do 
veraz. 


TRADUÇÃO 


Sri Krsna, a Personalidade de Deus, que é o Paramátmá 
[Superalma] no coração de todos e o benfeitor do devoto 
veraz, purifica do desejo de gozo material o coração do 
devoto que desenvolve o desejo ardente de ouvir Suas men- 
sagens, que são por si mesmas virtuosas quando adequada- 
mente ouvidas e cantadas. 


SIGNIFICADO 


As mensagens da Personalidade de Deus, $ri Krsna, não são 
diferentes dEle. Portanto, sempre que o ouvir e o glorificar ino- 
fensivos de Deus são efetuados, deve-se entender que o Senhor 
Krsna está ali presente sob a forma de som transcendental, que é 
tão poderoso como o Senhor em pessoa. Em Seu Siksastaka, Sri 
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Caitanya Mahãprabhu afirma claramente que o santo nome do 
Senhor tem todas as potências do Senhor e que Ele dotou Seus 
nomes inumeráveis com a mesma potência. Não há fixação rí- 
gida de tempo, e qualquer um pode cantar o santo nome com 
atenção e reverência, quando lhe convier. O Senhor é tão bon- 
doso conosco que pode Se apresentar perante nós pessoalmente, 
sob a forma do som transcendental, mas, infelizmente, não sen- 
timos prazer em ouvir e glorificar o nome e as atividades do 
Senhor. Já discutimos como desenvolver o gosto de ouvir e can- 
tar o som sagrado. Isto podemos obter por meio do serviço ao 
devoto puro do Senhor. 

O Senhor corresponde com reciprocidade a Seus devotos. 
Quando vê que um devoto é completamente sincero em querer 
ser admitido ao transcendental serviço ao Senhor e assim tem se 
tornado ansioso por ouvir sobre Ele, o Senhor age no coração do 
devoto, de tal maneira que este possa facilmente voltar a Ele. O 
Senhor está mais ansioso por levar-nos de volta a Seu reino do 
que nós possamos desejar. A maioria de nós não deseja absolu- 
tamente voltar ao Supremo. Apenas uns pouquíssimos homens 
querem voltar ao Supremo. Mas, a qualquer pessoa que deseje 
voltar ao Supremo, Sri Krsna auxilia de todas as maneiras. 

Não podemos entrar no reino de Deus a menos que nos limpe- 
mos perfeitamente de todos os pecados. Os pecados materiais 
são produto de nossos desejos de nos assenhorear da natureza 
material; É muito: difícil desvencilhar-se de tais desejos. As 
mulheres e a riqueza são problemas muito difíceis que impedem 
odevoto de avançar no caminho de volta a Deus, Muitas pessoas 
resolutas na linha devocional caíram vítimas desses encantamen- 
tos e assim se afastaram do caminho-da liberação. Mas, quando 
alguém é auxiliado pelo próprio Senhor, todo o processo torna- 
se facílimo, pela divina graça do Senhor. 

Ficar ávido do contato com mulheres e riqueza não é algo sur- 
preendente, porque todos os seres vivos estão associados a tais 
coisas desde tempos remotos, praticamente imemoriais, e de- 
mora um pouco até que se recuperem desta natureza adventícia. 
Mas, se nos ocuparmos em ouvir as glórias do Senhor, gradual- 
mente compreenderemos nossa verdadeira posição. Pela graça 
do Senhor, um devoto assim obtém força suficiente para 
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defender-se da turbulência, e gradualmente todos os elementos 
perturbadores são eliminados de sua mente. 


VERSO 18 


ema fd tarada | 
RAMA fato AAA NA 


nasta-prayesv abhadresu 
nityam bhágavata-sevaya 

bhagavaty uttama-sloke 
bhaktir bhavati naisthiki 


nasta— destruído; prayesu—quase a zero; abhadresu—tudo 
que é inauspicioso; nityam— regularmente;  bhagavata— 
Srimad-Bhágavatam, ou o devoto puro; sevayá—servindo; 
bhagavati—à Personalidade de Deus; uttama-—transcendental; 
sloke—oracóes; bhaktih—servigo amoroso; bhavati—vem a 
ser; naisthiki—irrevogável. 


TRADUCAO 


Assistindo regularmente ás aulas sobre o Bhágavatam e 
prestando serviço ao devoto puro, tudo que é molesto ao co- 
ração é quase que completamente destruído, e o serviço 
amoroso à Personalidade de Deus, ao qual se louva com 
canções transcendentais, se estabelece como um fato 
irrevogável. 

SIGNIFICADO 


Aqui está o remédio para eliminar todas as coisas inauspício- 
sas de dentro do coração, as quais são consideradas obstáculos 
no. caminho da auto-realização. O remédio é a companhia 
dos Bhagavatas. Há dois tipos de Bhagavatas, a saber, o livro 
Bhágavata e. o devoto Bhagavata. Ambos os Bhagavatas são re- 
médios apropriados, e ambos, ou qualquer um dos dois, pode 
ser eficiente o bastante para eliminar os obstáculos. Um devoto 
Bhagavata é igual ao livro Bhagavata, porque o devoto 
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Bhágavata leva sua vida de acordo com o livro Bhagavata, e o. 
livro Bhágavata está cheio de informações sobre a Personalidade 
de Deus e Seus devotos puros, que também são Bhagavatas. O 
livro Bhagavata e a pessoa Bhãgavata são idênticos. 

O devoto Bhagavata é um representante direto de Bhagavân, 
a Personalidade de Deus. Assim, por se comprazer ao devoto 
Bhagavata, pode-se receber o benefício do livro Bhágavata. A 
razão humana não consegue entender como é que, por servir ao 
devoto Bhágavata ou o livro Bhágavata, se obtém promoção 
gradual no caminho da devoção. Mas, na verdade, estes fatos 
são explicados por Srila Naradadeva, que em sua vida anterior 
fora filho de uma criada. A criada estava ocupada, servindo 
humildemente aos sábios, e deste modo ele também entrou em 
contato com eles. Simplesmente por ter se associado com eles e 
aceitado os restos da comida deixada pelos sábios, o filho da 
criada teve a oportunidade de tornar-se o grande devoto e a per- 
sonalidade Srila Náradadeva. Esses sáo os efeitos miraculosos 
da companhia de Bhagavatas. E, para entendermos esses efeitos 
praticamente, observemos que por tal companhia sincera dos 
Bhagavatas é garantido que receberemos facilmente conheci- 
mento transcendental, com o resultado de nos tornar fixos no 
serviço devocional ao: Senhor. Quanto mais progresso façamos 
em servigo devocional, soba orientagáo dos Bhagavatas, mais 
nos fixamos no transcendental serviço amoroso ao Senhor. As 
mensagens do livro Bhâgavata, portanto, têm que ser recebidas 
do-devoto Bhágavata, e a combinação desses dois Bhágavatas 
ajudará o devoto neófito a avançar cada vez mais. 





VERSO 19 
a RT: AMA Y | 
Y Rara fed a a LS 


tada rajas-tamo-bhavah 
kama-lobhadayas ca ye 

ceta etair anâviddham 
sthitam sative prasidati 
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tadá—nessa altura; rajah-—no modo da paixáo; tamah—o 
modo: da ignorância; bhavah-—a situação; kama-—luxúria e 
desejo; lobha-—ânsia; adayah—outros; ca-—e; ye—quaisquer 
que sejam; cetah-—a mente; etaih-—-por esses; anâviddham — 
sem ser afetado; sthitam—estando fixo; sattve—no modo: da 
bondade de; prasidati—assim se torna plenamente satisfeito. 











TRADUÇÃO 


Tão logo o irrevogável serviço amoroso seja estabelecido 
no coração, os efeitos dos modos naturais de paixão e igno- 
rância, tais como luxúria, desejo e ânsia, desaparecem do 
coração. Então o devoto se estabelece na bondade e torna- 
se completamente feliz. 


SIGNIFICADO 


Um ser vivo em sua posição constitucional normal é plena- 
mente satisfeito em bem-aventurança espiritual. Este estado de 
existência chama-se brahma-bhūta, ou ātmānandi, ou o estado 
de auto-satisfação. Esta auto-satisfação não é como a satisfação 
do tolo inativo. O tolo inativo está no estado de tola ignorância, 
ao passo que'o ãimânandi auto-satisfeito é transcendental ao es- 
tado material de existência. Este estágio de perfeição é alcan- 
cado tão logo nos fixemos no irrevogável serviço devocional. 
Serviço devocional não é inatividade, mas sim a atividade ima- 
culada da alma. 

A atividade da alma adultera-se em contato com a matéria, e, 
como tal, as atividades doentias expressam-se sob a forma de 
luxúria, desejo, ânsia, inatividade, tolice e sono. O efeito do ser- 
viço devocional manifesta-se pela eliminação completa desses 
efeitos de paixão e ignorância. O devoto fixa-se de vez no modo 
da bondade, e faz avanço posterior para elevar-se à posição de 
Vasudeva, ou estado de sattva puro, ou suddha-sattva. Somente 
neste estado Suddha-sativa é que se pode sempre ver Krsna dire- 
tamente, devido a afeição pura pelo Senhor. 

Um devoto está sempre no modo de bondade pura; por isso, 
ele não faz mal a ninguém. Mas o não-devoto, por mais educado 
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que seja, é sempre hostil. Um devoto não é nem tolo nem apai- 
xonado. Os hostis, tolos e apaixonados não podem ser devotos 
do Senhor, por mais que aleguem ‘ser devotos mediante vesti- 
mentas externas. Um devoto sempre é qualificado com todas as 
boas qualidades de Deus. Quantitativamente tais qualificações 
podem ser diferentes, mas, qualitativamente, tanto o Senhor 
quanto Seu devoto são idênticos. 


VERSO 20 


RRA AAA: | 
mafia granel TR liel 


evam prasanna-manaso 
bhagavad-bhakti-yogatah 

bhagavat-tativa-vijñánam 
mukta-sarigasya jáyate 


evam-—assim; prasanna-—vivificada; manasah—da! mente; 
bhagavat-bhakti—o serviço devocional ao Senhor; yogatah— 
pelo contato com; bhagavar—a respeito da Personalidade de 
Deus; tattva-—conhecimento; vijiânam científico; mukra—li- 
berado; sarigasya-—do contato; jáyate torna-se efetivo, 


TRADUÇÃO 


Assim estabelecido no modo de bondade pura, o homem 
cuja mente tem sido vivificada pelo contato com o serviço 
devocional ao Senhor obtém conhecimento científico e posi- 
tivo da Personalidade de Deus, no estágio em que se liberta 
de todo contato com a matéria. 


SIGNIFICADO 


No Bhagavad-gitã (7.3) diz-se que dentre muitos milhares de 
homens: comuns, um homem afortunado. esforga-se para al- 
cançar a perfeição da vida. Na sua maioria, os homens são con- 
duzidos pelos modos da paixão e da ignorância, e assim sempre 
se envolvem com luxúria, desejo; ânsia, ignorância e sono. 
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Dentre muitos de tais homens animalescos, teremos talvez um 
único homem que; conheça a responsabilidade da vida humana e 
destarte tente aperfeiçoar sua vida, seguindo os deveres prescri- 
tos:E dentre muitos milhares de tais pessoas que assim-alcan- 
çaram sucesso na vida: humana, pode ser que uma só conheça 
cientificamente a Personalidade de Deus, Śri Krsna. No mesmo 
Bhagavad-gitã (18.55) diz-se que o conhecimento científico de 
Sri Krsna só é entendido pelo processo de serviço devocional 
(bhakti-yoga). 

A mesmiíssima coisa é aqui confirmada nas palavras acima. 
Nenhum homem comum,“ou mesmo alguém que tenha alcan- 
çado sucesso na vida humana, pode conhecer cientifica ou per- 
feitamente a Personalidade de Deus. A perfeição da vida 
humana é atingida quando podemos entender que não somos 
produto da matéria, senão: que somos, de fato, espírito. E tão 
logo entendamos que nada temos a ver com a matéria, acabamos 
de vez com nossas ânsias materiais e-acordamos para a existên- 
cia espiritual, Este sucesso podemos obter quando estamos 
acima'dos modos da paixão e da ignorância, ou, em outras pala- 
vras, quando: somos realmente brâhmanas por: qualificação. 
O bráhmana é o símbolo de satrva-guna, ou do: modo da bon- 
dade. “E os demais, que não estão no modo da bondade, são ou 
ksatriyas, Ou vaisyas, ou Súdras, ou menos que Súdras. O está- 
gio bramánico é o estágio mais elevado da vida humana, por 
causa de suas boas qualidades: De'modo que uma pessoa não 
pode ser um devoto a não ser que se qualifique pelo menos como 
um brah ana. O devoto já é um brahmana em ação. Mas a 
coisa não. acaba aí, Como se mencionou acima, tal brahmana 
tem que se tornar um Vaisnava de fato para estar realmente no 
estágio transcendental. O Vaisnava puro é uma alma liberada e é 
transcendental inclusive à posição de um brâhmana. No estágio 
material, mesmo um bráhmana também é uma alma condicio- 
nada, porque, embora no estágio bramânico a concepção de 
Brahman ou transcendência seja compreendida, falta-lhe o 
conhecimento científico do Senhor Supremo. É preciso superar 
o estágio 'bramânico e atingir o estágio vasudeva para entender 
a Personalidade de Deus; Krsna. A ciência da Personalidade de 
Deus é o temade estudo para os estudantes pós-graduados na 
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linha espiritual. Os: homens tolos; ou homens com pobre fundo 
de- conhecimento, não entendem o:Senhor Supremo, e interpre- 


tam Krsna de acordo com seus respectivos caprichos. O fato é, 


contudo, que não: podemos entender a ciência da Personalidade 
de Deus a menos que nos livremos da contaminação dos modos 
materiais, mesmo além do estágio de um brahmana. Quando um 
bráhmana qualificado torna-se realmente um Vaisnava, no 
estado vivificado de liberação ele pode saber o que é realmente a 
Personalidade de Deus. 


VERSO 21 


fia arañar adia: 
da a o e erat MIRA 


bhidyate hrdaya-granthis 
chidyante sarva-samsayah 


ksiyante cásya karmáni 
Irsta evátmanisvare 





bhidyate—rompido; hrdaya—coragáo; granthih—nós; chi- 
dyanté—cortadas em pedacos; sarva—Ñtodas; samsayah—apre- 
ensóes; ksiyante—terminadas; ca—e; asya—sua; karmâni— 
corrente de ações fruitivas; drste—tendo visto; eva—certa- 
mente; atmani—ao eu; isvare—dominando. 


TRADUÇÃO 


Assim, rompe-se o nó do coração, e todas as apreensões 
são cortadas em pedaços. A corrente de ações fruitivas ter- 
mina quando se vê a predominância do eu. 


SIGNIFICADO 


Alcançar conhecimento científico da Personalidade de Deus 
significa ver Deus e o eu simultaneamente. Quanto à identidade 
do ser vivo como eu espiritual, há um sem-fim de dúvidas e 
especulações. O materialista não acredita na existência do eu 
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espiritual, e os filósofos empíricos acreditam no aspecto impes- 
soal do espírito completo, sem a individualidade dos seres vivos. 
Mas, os transcendentalistas afirmam que a alma e a Superalma 
são duas identidades diferentes, qualitativamente iguais, mas 
quantitativamente diferentes. Há muitas outras teorias, mas to- 
das essas diferentes especulações são definitivamente esclareci- 
das quando Sri Krsna é compreendido realmente pelo processo 
da bhakti-yoga. Sri Krsna é como o sol, e as especulações måte- 
rialistas sobre a Verdade Absoluta são como a mais escura meia- 
noite. Logo que o sol Krsna nasce dentro de nosso coração, a 
escuridão das especulações materialistas sobre a Verdade Abso- 
luta e os seres vivos é imediatamente afastada. Na presença do 
sol, a escuridão não pode permanecer, e as verdades relativas 
que estavam escondidas dentro da densa escuridão da ignorância 
manifestam-se claramente pela misericórdia de Krsna, que mora 
no coração de todos como a Superalma, 

No Bhagavad-gitá (10.11), o Senhor diz que, a fim de favore- 
cer especialmente Seus devotos puros, Ele pessoalmente er- 
radica a densa escuridão de todas as apreensões, acendendo a luz 
do conhecimento puro no coração do devoto. Portanto, porque a 
Personalidade de Deus Se encarrega de iluminar o coração de 
Seu devoto, o devoto, ocupado em Seu serviço com amor trans- 
cendental, certamente não pode permanecer na escuridão. Ele 
toma conhecimento de tudo sobre as verdades absoluta e rela- 
tiva. O devoto não pode permanecer na escuridão, e, porque é 
iluminado pela Personalidade de Deus, seu conhecimento é cer- 
tamente perfeito. O mesmo não acontece com aqueles que espe- 
culam sobre a Verdade Absoluta mediante seus próprios poderes 
limitados: de. abordagem. Conhecimento. perfeito chama-se 
paramparã, ou conhecimento revelado que desce da autoridade 
até o submisso receptor auditivo, que é fidedigno por estar em 
serviço e rendição. Não se pode desafiar a autoridade do Su- 
premo e, ao mesmo tempo, conhecê-lO. Ele reserva-Se o direito 
de não Se expor a tal espírito desafiador de uma insignificante 
centelha do todo, uma centelha sujeita ao controle da energia 
ilusória. Os devotos são submissos, e por isso o conhecimento 
transcendental desce da Personalidade de Deus a Brahmã, e de 
Brahmã a seus filhos e discípulos, em sucessão. Este processo é 
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auxiliado pela Superalma dentro de tais devotos. Esta é a ma- 
neira perfeita de aprender o conhecimento transcendental. 

Esta iluminação capacita perfeitamente o devoto a distinguir o 
espírito da matéria, porque o nó de espírito e matéria é desa- 
marrado pelo Senhor. Este nó, chamado aharikãra, falsamente 
obriga o ser vivo a identificar-se com a matéria. Tão logo este nó 
se desate, portanto, todas as nuvens de dúvida são imediata- 
mente afastadas. Uma pessoa vê seu mestre e se ocupa total- 
mente no transcendental serviço amoroso ao Senhor, acabando 
por completo com a corrente da ação fruitiva, Na existência ma- 
terial, um ser vivo cria sua própria corrente de trabalho fruitivo e 
desfruta dos bons e maus efeitos dessas ações, vida após vida. 
Mas, assim que se ocupa no serviço amoroso ao Senhor, ele se 
livra imediatamente da corrente do karma. Suas ações não criam 
mais nenhuma reação. 


VERSO 22 


sad vam fred af me a] 
TARA AA. SATA IRRI 


ato vai kavayo nityam 
bhaktim paramayã muda 
vasudeve bhagavati 
kurvanty átma-prasádanim 


atah—portanto; vai—certamente; kavayah—todos os trans- 
cendentalistas; nityam—desde tempos imemoriais; bhaktim— 
serviço ao Senhor; paramayá—supremo; mudá—com grande 
deleite; vásudeve—Sri Krsna; bhagavati—a Personalidade de 
Deus; kurvanti—prestam;: átma—=Eeu; prasádanim—aquilo que 
vivifica. 


TRADUÇÃO 
Certamente, portanto, desde tempos imemoriais, todos 
os transcendentalistas têm prestado serviço devocional ao 
Senhor Krsna, a Personalidade de Deus, com grande de- 
leite, porque tal serviço devocional é vivificante para o eu. 
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SIGNIFICADO 


A natureza especial do serviço devocional à Personalidade de 
Deus, o Senhor Sri Krsna, é especificamente mencionada aqui. 
O Senhor Sri Krsna é a svayam-rúpa de Personalidade de Deus, 
e todas as out 'ormas de Deus, comegando de Sri Baladeva, 
Sankarsana, Vasudeva, Aniruddha, Pradyumna e Ņārāyana, e 
estendendo-se até os purusa-avatáras, guna-avatáras, lila- 
avatáras, yuga-avatáras e muitas outras milhares de manifes- 
tações da Personalidade de Deus, são porções plenárias e partes 
integradas do Senhor Sri Krsna. As entidades vivas são partes 
integrantes separadas da Personalidade de Deus. Portanto, o 
Senhor Sri Krsna é à forma original do Supremo, e Ele é a úl- 
tima palavra na Transcendéncia. Assim, Ele é mais atrativo para 
os transcendentalistas superiores que participam nos passatem- 
pos eternos do Senhor. Nas formas da Personalidade de Deus 
além das de Sri Krsna e Baladeva, náo há facilidade para contato 
pessoal íntimo, como nos passatempos do Senhor em Vraja- 
bhâmi. Os passatempos transcendentais-do Senhor Sri Krsna 
não foram aceitos recentemente, como argumentam algumas 
pessoas pouco inteligentes; Seus passatempos São eternos 
e manifestam-se no devido tempo uma vez em cada dia de 
Brahmaji, assim como O sol nasce no horizonte oriental ao fim 
de cada vinte e quatro horas. 











VERSO 23 


q usa Ti iA- 
dem GUGA Ra | 
fere ERR dam: 
JiR a agaaa E: 


sattvam rajas tama iti prakrter gunas tair 
yuktah parah purusa eka ihásya dhatte 

sthity-adaye hari-viriñci-hareti samjñah 
Sreyamsi tatra khalu sattva-tanor nrnárh syuh 


Verso 23] Divindade e servico divino 135 


sativam—bondade: rajah—paixáo; tamah-—a escuridão da 
ignorância; iti—assim; prakrteh-—da natureza material; gunah — 
qualidades; taih-—por elas; yuktah-—associado a; parah-—trans- 
cendental; purusah—a personalidade; ekah—-um; iha asya— 
deste mundo material; 'dhatre—aceita; sthiti-adaye—para a 
criação, manutenção e destruição, etc.; hari—Visnu, a Persona- 
lidade de Deus; viriñci—Brahmá; hara-=0 Senhor Sivas iri— 
assim; samjnah—diferentes aspectos;  Sreyamsi—benefício 
último; ratra-—nisso; khalu-— evidentemente; sattva— bondade; 
tanoh— forma; nrnâm —do ser humano; syuh-— recebido. 


TRADUÇÃO 


A transcendental Personalidade de Deus está indireta- 
mente associada aos três modos da natureza material, a 
saber, paixão, bondade e ignorância, e, apenas para a 
criação, manutenção e destruição do mundo material, Ele 
aceita as três formas qualitativas de Brahma, Visnu e Siva, 


Dessas três, todos os seres humanos podem receber o bene- 
fício último de Visnu, a forma da qualidade da bondade. 


SIGNIFICADO 


Confirma-se nesta declaração que se deve prestar serviço de- 
vocional, como se explicou acima, ao Senhor Sri Krsna, através 
de Suas partes plenárias. O Senhor Sri Krsna & todas as Suas 
partes plenárias são visnu-tattva, ou a Onipotência de Deus. De 

ri Krsna, a próxima manifestação é Baladeva. De Baladeva é 
Sankarsana, de Sañkarsana é Náráyana, de Naráyana é o se- 
gundo Sankarsana, e deste Sankarsana são os Visnu purusa- 
avatãras. O Visnu, ou a Deidade da qualidade da bondade no 
mundo material, é o purusa-avatãra conhecido como Ksiro- 
dakasayi Visnu, ou Paramâtmã. Brahmá é a deidade de rajas 
(paixão), e Siva, de ignorância, Eles são os três chefes departa- 
mentais das três qualidades deste mundo material. A criação 
torna-se possível pela bondade de Visnu, e; quando é necessário 
destruí-la, o Senhor Siva o faz através da tândava-nriya. Os ma- 
terialistas e os seres humanos tolos adoram Brahmã e Siva res- 
pectivamente. Mas os transcendentalistas puros adoram a forma 
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da bondade, Visnu, sob Suas várias formas. Visnu manifesta-Se 
através de Suas milhões e bilhões de formas integradas e formas 
separadas. As formas integradas chamam-se Deus, e as formas 
separadas chamam-se entidades vivas, ou jivas. Tanto as jivas 
quanto Deus têm suas formas espirituais originais. As jivas fi- 
cam às vezes sujeitas ao controle da energia material, mas ¡as 
formas Visnu 'são sempre controladoras dessa energia. Quando 
Visnu,-a Personalidade de Deus, aparece no mundo material, 
Ele vem para salvar Os seres vivos condicionados que estão sob a 
influência da energia, material. Tais seres vivos aparecem no 
mundo material com intenção de serem senhores, e desta ma- 
neira ficam enredados pelos três modos da natureza. Deste 
modo, as entidades vivas têm de trocar suas coberturas materiais 
para submeter-se a diferentes períodos de aprisionamento. A 
penitenciária do mundo material é criada por Brahmã, sob ins- 
truções da Personalidade de Deus, e, ao término de um kalpa, 
tudo isso é destruído por Siva: Quanto à manutenção do presí- 
dio, ela é feita por Visnu, assim como 'a prisão estadual é man- 
tida pelo estado, Portanto, qualquer um que deseje escapar da 
prisão da existência material, que é cheia de misérias, tais como 
a repetição de nascimento, morte, doença e velhice, tem que sa- 
tisfazer o Senhor Visnu para obter essa liberação. O Senhor 
Visnu é adorado. apenas através do serviço devocional, e, se 
alguém tiver de continuar sua vida de prisioneiro neste mundo 
material, poderá solicitar as respectivas; facilidades, para alívio 
temporário a diferentes semideuses, tais como Siva, Brahma, 
Indra e; Varuna.. Nenhum semideus, contudo, pode salvar o ser 
vivo, aprisionado da vida condicionada de existência material. 
Isto-só padeser, feito por Visnu. Portanto, o benefício último 
pode apenas ser recebido de Visnu, a Personalidade de Deus. 





VERSO 24 


fire paña: | 
a aama RA eil 
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parthivad dáruno dhúmas 
tasmãd agnis trayimayah 
tamasas tu rajas tasmát 
sattvam yad brahma-darsanam 


parthivar—-da terra; darunah—lenha;  dhúmah—fumaca; 
tasmãt-—disto; . agnih-—fogo; - trayi—sacrifícios  védicos; 
mayah-—feito de; tamasah—-no modo -da ignorância; tu-—mas; 
rajah-—o modo da paixão; tasmãt-—disto; sattvam-—o modo da 
bondade; yat-—que; brahina-—a Verdade Absoluta; darsanam — 
compreensão 


TRADUÇÃO 
A lenha vem de uma transformação da terra, mas a fu- 
maça é melhor que a madeira bruta. E o fogo é ainda me- 


lhor, pois através do fogo podemos obter os benefícios de 
conhecimento superior [através de sacrifícios védicos]. 


Analogamente, a paixão [rajas] é melhor que a ignorância 
[tamas], mas a bondade [sattva] é melhor ainda, porque 
pela bondade pode-se compreender a Verdade Absoluta. 


SIGNIFICADO 


Como se explicou acima, podemo-nos livrar da vida condicio- 
nada da existência material através do serviço devocional à Per- 
sonalidade de Deus. Compreende-se ainda que precisamos 
elevar-nos à plataforma do modo da bondade (sattva) para po- 
dermos tornar-nos elegíveis para o serviço devocional ao 
Senhor. Mas, havendo obstáculos no caminho. progressivo, 
qualquer pessoa, mesmo da plataforma de tamas, poderá gra- 
dualmente elevar-se à plataforma sativa através da hábil orienta- 
ção do mestre espiritual. Os candidatos sinceros devem, portanto, 
aproximar-se de um hábil mestre espiritual para essa marcha 
progressiva; porque o hábil e fidedigno mestre espiritual é com- 
petente para orientar um discípulo situado em qualquer estágio 
de vida: tamas, rajas ou sativa. 

E um erro, portanto, considerar que a adoração a qualquer qua- 
lidade ou forma da Suprema Personalidade de Deus é igualmente 
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benéfica. À exceção de Visnu, todas as formas separadas 
manifestam-se sob as condições da energia material, e por isso 
as formas da energia material não podem ajudar ninguém a 
elevar-se à plataforma de sattva, que é a única apta a liberar uma 
pessoa do cativeiro material. 

O estado de vida incivilizada, ou a vida dos animais inferio- 
res, é controlado pelo modo de tamas. A vida civilizada do 
homem, com apegos a vários tipos de benefícios materiais, é o 
estágio de rajas. O estágio rajas de vida dá uma leve indicação 
para: a realização da Verdade Absoluta sob as formas de senti- 
mentos refinados em filosofia, arte e cultura, com princípios éti- 
cos e morais. Mas o modo de sattva é um estágio ainda mais 
elevado de qualidade material, que realmente nos ajuda a 
compreender a Verdade Absoluta. Em outras palavras, há uma 
diferença qualitativa entre os diferentes tipos de métodos de 
adoração, bem como os respectivos resultados recebidos das 
deidades predominantes, a saber, Brahma, Visnu e Hara. 


VERSO 25 


ABRO arts amanda | 
Ta Aa A 


bhejire munayo "thágre 
bhagavantam adhoksajam 

sativam visuddham ksemáya 
kalpante ye "nu tán iha 


bhejire — prestavam serviço a; munayah—os sábios; atha — 
assim; agre — anteriormente; bhagavantam-— à Personalidade de 
Deus; adhoksajam-a 'Transcendência; sartvam-— existência; 
visuddham—acima dos três modos da natureza; ksemãya-—re- 
ceber o benefício último; kalpante--merecem; ye-—aqueles; 
anu-—seguem; tân— aqueles; iha— neste mundo material. 


TRADUÇÃO 


Anteriormente, todos os grandes sábios prestavam ser- 
viço à Personalidade de Deus devido a Sua existência acima 
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dos três modos da natureza material. Eles O adoravam 
para livrar-se das condições materiais e, destarte, receber o 
benefício último. Quem quer que siga essas grandes autori- 
dades também é elegível para a libertação do mundo 
material, 


SIGNIFICADO 


O objetivo de se praticar religião não é nem lograr ganhos ma- 
teriais, nem obter simplesmente a capacidade de discernir a 
matéria do espírito. A meta última das práticas religiosas é 
livrarmo-nos do cativeiro material e recuperarmos a vida de 
liberdade no mundo transcendental, onde a Personalidade de 
Deus é a Pessoa Suprema. As leis da religião, portanto, são dire- 
tamente decretadas pela Personalidade de Deus, e, à exceção 
dos mahãjanas, ou os agentes autorizados do Senhor, ninguém 
conhece o propósito da religião. Há doze agentes particulares do 
Senhor que conhecem o propósito da religião, todos os quais 
prestâm-Lhe serviço transcendental. As pessoas que desejam o 
seu próprio bem poderão seguir o exemplo desses mahájanas e 
alcançar, assim, o benefício supremo. * 


VERSO 26 


mA diem fit gana | 
ROS: ITR ia ARA: MIRA 


mumuksavo ghora-rúpáan 
hitva bhúta-patin atha 

nárayana-kalah santa 
bhajanti hy anasúyavah 


mumuksavah-—pessoas que desejam a liberação; ghora— 
horríveis, assombrosas; râpân—formas. assim; hitva-—rejei- 
tando; bhuta-patin—semideuses;  atha-—por esta: razão; 
nãrãyana—a Personalidade de Deus; kalah——porções plenárias; 
Sântah-— plenamente bem-aventuradas; bhajanti-— adoram; hi-— 
com certeza; anasilyavah—não invejosos. 
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TRADUÇÃO 


Aqueles que são sérios em querer a liberação com certeza 
não são invejosos e respeitam a todos. Todavia, eles rejei- 
tam as horríveis e assombrosas formas dos semideuses e 
adoram apenas as formas plenamente bem-aventuradas do 
Senhor Visnu e Suas porções plenárias. 


SIGNIFICADO 


A Suprema Personalidade de Deus, Sri Krsna, que é a pessoa 
original das categorias Visnu, expande-Se em duas diferentes 
categorias, a saber, porções plenárias integradas e partes inte- 
grantes separadas. As partes integrantes separadas são os servi- 
dores, e as porções plenárias integradas de visnu-tativas são os 
servidos e adorados. 

Todos os semideuses que são dotados de poder pelo Senhor 
Supremo também são partes integrantes separadas. Eles não per- 
tencem às categorias de visnu-tativa. Os vismu-tattvas são seres 
vivos igualmente tão poderosos como a forma original da Perso- 
nalidade de Deus, e manifestam diferentes categorias de poder, 
de acordo com diferentes tempos e circunstâncias: As partes 
integrantes separadas são dotadas de poder limitado. Elas não 
tém poder ilimitado como os visnu-tattvas. Portanto, nunca se 
deve classificar os visnu-tarivas, ou as porções plenárias de 
Nárâyana, a Personalidade de Deus, nas mesmas categorias das 
partes integrantes. Alguém que faça isto toma-se imediatamente 
um ofensor, denominado pasandi. Naera de Kali muitas pessoas 
tolas cometem tais ofensas injustas e equiparam as duas 
categorias. 

As partes integrantes separadas têm diferentes posições na es- 
timativa de poderes materiais, e algumas delas são como Kãla- 
bhairava, S$masâna-bhairava, Sani Mahãkali e Candikã. Estes 
semideuses são adorados mais por aqueles que estão nas catego- 
rias-mais baixas do modo da escuridão, ou ignorância. Outros 
semideuses, como Brahmã, Siva, Súrya, Ganesa e muitas deida- 
des semelhantes, são adorados por homens nomodo'da paixão, 
movidos pelo desejo de gozo material. Mas aqueles que estão 
realmente situados no modo da bondade (sattva-guna) da natu- 
reza material adoram apenas visnu-tativas. Os visni-tattvas sáo 
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representados por vários nomes e- formas, tais como Náráyana, 
Dámodara, Vámana, Govinda e Adhoksaja. 

Os bráhmanas qualificados adoram os visnu-tativas, repre- 
sentados pela salagráma-sila, e algumas das castas superiores, 
como os ksatriyas e os vaisyas, também adoram geralmente os 
visnu-tattvas. 

Bráhmanas altamente qualificados, situados no modo da bon- 
dade, não têm rancor contra o modo de adoração dos outros, 
Eles manifestam todo o respeito por outros semideuses, muito 
embora estes tenham aspectos pavorosos, como Kãla-bhairava 
ou Mahakali. Eles sabem muito bem que esses aspectos hor- 
ríveis do Senhor Supremo são diferentes servidores do Senhor 
sob diferentes condições; todavia, rejeitam a adoração tanto às 
formas horríveis quanto às formas atrativas dos semideuses, e 
concentram-se apenas nas formas de Visnu porque se empenham 
seriamente em libertar-se das condições materiais. Os semi- 
deuses, mesmo até 0 estágio de Brahmã, o supremo de todos os 
semideuses, não podem oferecer liberação a ninguém. Hiranya- 
kasipu submeteu-se a rigorosos tipos de penitências para tornar- 
se imortal, mas sua deidade adorável, Brahmã, não pôde 
satisfazê-lo com tais bênçãos. Portanto, Visnu, e ninguém mais, 
é chamado muúkti-pâda, ou a Personalidade de-Deus que nos 
pode conceder mukti, liberação. Os semideuses, sendo-como to- 
das as outras entidades vivas no mundo material, são destruídos 
no momento da aniquilação da estrutura material. Eles por si 
próprios são incapazes de obter liberação, e o que dizer de dar 
liberação a seus devotos. Os semideuses podem conceder a seus 
adoradores apenas benefícios temporários; mas não o benefício 
final. ' 

É por esta razão apenas que os candidatos à liberação deli- 
beradamente rejeitam a adoração aos semideuses, embora não 
desrespeitem nenhum deles. 


VERSO 27 
eee aa a A 
fauna Prada: 112011 
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rajas-tamah-prakrtayah 
sama-sila bhajanti vai 

pitr-bhúta-prajesadin 
Sriyaisvarya-prajepsavah 


rajah—o modo da paixáo; tamah—o modo da ignorância; 
prakrtayah-— desta mentalidade; sama-silah-— das mesmas cate- 
gorias; bhajanti-—adoram; vai—realmente; pitr-—os antepas- 
sados; bhúta—outros seres vivos; prajesa-ádin—controladores 
da administração cósmica; Sriya-—enriquecimento; aisvarya— 
riqueza e poder; prajá-—progênie; ipsavah— assim desejando. 





TRADUÇÃO 


Aqueles que estão nos modos da paixão e da ignorância 
adoram os antepassados, outros seres vivos e os semideuses 
encarregados das atividades cósmicas, pois são motivados 
por um desejo de ser materialmente beneficiados com mu- 
lheres, riquezas, poder e progênie. 


SIGNIFICADO 


Se alguém está seriamente empenhado em voltar ao Supremo 
não necessita adorar semideuses de qualquer categoria. No 
Bhagavad-gita (7.20,23) está dito claramente que aqueles que 
são loucos pelo gozo material aproximam-se de diferentes semi- 
deuses em troca de benefícios temporários, satisfatórios. para 
homens com pobre: fundo de conhecimento, Não devemos de 
forma alguma desejar aumentar a profundidade do gozo mate- 
rial. O gozo material deve ser aceito apenas para satisfazer as 
necessidades básicas da vida, e nada mais que isso. Aceitar mais 
gozo material significa atar-se cada vez mais às misérias da exis- 
tência material. Mais riqueza, mais mulheres e falsa aristocracia 
são algumas das ambições do homem motivado materialmente, 
porque ele não tem informação dos benefícios derivados da ado- 
ração a Visnu. Através da adoração a Visnu pode-se obter bene- 
fícios nesta vida, bem como na vida após a morte. Esquecendo 
estes princípios, pessoas tolas que andam em busca de mais 
riquezas, mais esposas e mais filhos adoram vários semideuses. 
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O objetivo da vida é acabar com às misérias da vida, e não 
prolongá-las. 

Para o gozo material, não há necessidade de se aproximar dos 
semideuses. Os semideuses sáo apenas servos do Senhor.- Assim 
sendo, eles têm a obrigação de suprir as necessidades da vida 
sob a-forma de água, luz, ar, etc. Devemos trabalhar ardua- 
mente e adorar o Senhor Supremo com os frutos de nossa dura 
luta pela vida; e este deve ser o lema da vida. Devemos ser cui- 
dadosos em executar o serviço ocupacional com fé em Deus, da 
maneira correta, para que isto nos conduza gradualmente adiante 
na marcha progressiva de volta ao Supremo. 

O Senhor Sri Krgna, quando esteve pessoalmente presente em 
Vrajadhâma. impediu a adoração ao semideus Indra e aconse- 
lhou os residentes de Vraja a adorar e a ter fé em Deus através de 
suas ocupações. Adorar os muitíssimos semideuses em troca de 
ganho material é, por assim dizer, uma perversão da religião. 
Esse tipo de atividade religiosa é condenado logo no começo do 





Bhagavatam como kaitava-dharma. Há apenas uma religião no 
mundo a ser seguida por todos: o Bhagavata-dharma, ou a reli- 
gião que nos ensina a adorar a Suprema Personalidade de Deus e 
ninguém mais. 37 


VERSO 28-29 


TRATO m nga ae 
Tara da maa: fra RE 
muaa mi aa amil 
TRATA AA AGRA TA IRS 


vásudeva-pará veda 
vasudeva-pará makháh 

vasudeva-parã yogã 
vásudeva-paráh kriyah 


vasudeva-param jñhanam 
vasudeva-param tapah 
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vásudeva-paro' dharmo 
vasudeva-parã gatih 


vasudeva-—a Personalidade de Deus; parah—a meta última; 
vedáah-—escrituras reveladas; vásudeva—a Personalidade de 
Deus; paráh—para adorar; makhah—sacrifícios; vásudeva—a 
Personalidade de Deus; parãh-—os meios de alcançar; yogãh — 
parafernália mística; vásudeva—a Personalidade de Deus; 
parãh—sob Seu controle; kriyah-—atividades fruitivas; vásu- 
deva—a Personalidade de Deus; param-—o supremo; jñánam— 
conhecimento; vásudeva—a Personalidade de Deus; param— 
melhor; tapah—austeridade; vásudeva—a Personalidade de 
Deus; parah—qualidade superior; dharmah—religiáo; vásu- 
co Personalidade de Deus; parah-—última; gatih—meta 
e vida. 


TRADUÇÃO 


Nas escrituras reveladas, o objetivo último de conheci- 
mento é Sri Krsna, a Personalidade de Deus. O propósito 
de executar sacrifícios é comprazê-lO. Yoga é para 
compreendê-lO. Todas as atividades fruitivas são em úl- 
tima análise recompensadas unicamente por Ele. Ele é o 
conhecimento supremo, e todas as rigorosas austeridades 
são executadas para conhecê-lO. Religião (dharma) é pres- 
tar serviço amoroso a Ele, Ele é o objetivo supremo da vida. 


SIGNIFICADO 


Estes dois Slokas confirmam que Sri Krsna, a Personalidade 
de Deus, é o único objeto de adoração. Na literatura védica há o 
mesmo objetivo; estabelecer nosso relacionamento e por fim re- 
viver nosso perdido serviço amoroso a Ele. Esta é a essência dos 
Vedas. No Bhagavad-gitã a mesma teoria é confirmada pelo 
Senhor, em Suas próprias palavras: o propósito último dos Vedas 
é apenas conhecê-lO. Todas as escrituras reveladas são prepara- 
das pelo Senhor através de Sua encarnação no corpo de Srila 
Vyásadeva apenas para fazer as almas caídas, condicionadas 
pela natureza material, lembrarem-se de Śri Krsna, a Personali- 
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dade de Deus. Nenhum semideus pode nos libertar do cativeiro 
material. Este é o veredito de todas as literaturas védicas. Os im- 
personalistas que não têm informação da Personalidade de Deus 
menosprezam a onipotência do Senhor Supremo e colocam-no 
em pé de igualdade com todos os outros seres vivos, e devido a 
este procedimento tais impersonalistas só conseguem se libertar 
do cativeiro material com grande dificuldade. Eles só podem 
render-se a Ele após muitos e muitos nascimentos cultivando 
conhecimento transcendental. 

Alguém poderá argumentar que todas as atividades védicas 
baseiam-se em cerimônias sacrificiais. Isto é verdade. Mas 
todos esses sacrifícios também destinam-se a compreender 
a verdade sobre Vásudeva. Outro nome de Vásudeva é Yajña 
(sacrifício), e no Bhagavad-gitã se afirma claramente que todos 
os sacrifícios e todas as atividades devem ser conduzidos para a 
satisfação de Yajha, ou Visnu, a Personalidade de Deus. A 
mesma coisa acontece com os sistemas de yoga. Yoga significa 
entrar em contato com o Senhor Supremo: O processo, contudo, 
inclui vários aspectos corporais, tais como ásana, dhyâna, 
prânayâma e meditação, e todo estes destinam-se à concen- 
tração no aspecto localizado de Vasudeva, representado como 
Paramátmá. A compreensão do Paramatmã é apenas uma com- 
preensão parcial de Vásudeva, e se alguém tem êxito nesta tenta- 
tiva compreende Vásudeva plenamente. Mas, desastradamente a 
maioria dos yogis ficam encalhados nos poderes de misticismo 
alcançados através do processo corpóreo. Os yogis malfadados 
recebem uma oportunidade no próximo nascimento ao serem co- 
locados em familias de bons bráhmanas eruditos ou em famílias 
de mercadores ricos, para executar a tarefa inacabada da com- 
preensão de Vāsudeva. Se'esses afortunados bráhmanas e filhos 
de homens ricos utilizam-se apropriadamente da oportunidade, 
eles podem facilmente compreender Vásudeva através da boa 
companhia de pessoas santas. Infelizmente, essas pessoas privi- 
legiadas sáo novamente cativadas por honras € riquezas mate- 
riais. e assim praticamente se esquecem da meta da vida. 

O mesmo se aplica ao cultivo de conhecimento. Segundo o 
Bhagavad-gitá, há dezoito itens no cultivo de conhecimento. 
Através desse cultivo de conhecimento, uma pessoa torna-se 
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gradualmente desprovida de orgulho, desprovida de vaidade, 
não-violenta, tolerante, simples, devotada ao grande mestre es- 
piritual e auto-controlada, . Pelo cultivo, de. conhecimento, 
desapegamo-nos da terra e do lar, e nos conscientizamos das 
misérias decorrentes da morte, nascimento, velhice e doença. E 
todo o cultivo de conhecimento culmina no serviço devocional à 
Personalidade de Deus, Vãsudeva. Portanto, Vâsudeva é a meta 
última no cultivo de todos os diferentes ramos de conhecimento. 
O cultivo de conhecimento que nos leva ao plano transcendental 
de encontrar Vâsudeva é conhecimento verdadeiro. O conheci- 
mento físico com suas diversas ramificações é condenado no 
Bhagavad-gitá como ajhâna, ou o oposto do conhecimento ver- 
dadeiro. Ameta final do conhecimento físico é satisfazer os sen- 
tidos, o que significa prolongamento do período de existência 
material e, deste modo, continuação das três espécies de misé- 
rias, De modo que prolongar a miserável vida da existência 
material é ignorância. Mas o mesmo conhecimento físico que 
conduza ao caminho do entendimento espiritual ajuda-nos a en- 
cerrar a vida miserável de existência física e começar a vida de 
existência espiritual no plano de Vásudeva. 

O mesmo se aplica a todos os tipos de austeridades. Tapasya 
significa aceitação voluntária de dores corpóreas para alcançar 
algum objetivo superior na vida. Ravana e Hiranyakasipu 
submeteram-se a um severo tipo de tortura corporal com a fina- 
lidade de gozo dos sentidos. Às vezes os políticos modernos 
também. submetem-se a rigorosos tipos de austeridades para 
alcançar algum fim político. Isso não é verdadeira tapasya. 
Deve-se aceitar voluntariamente inconvenientes corpóreos com 
a finalidade de conhecer Vasudeva, porque as verdadeiras auste- 
ridades são assim. Caso contrário, todas as formas de austerida- 
des são classificadas como modos da paixão e da ignorância. A 
paixão e a ignorância não podem dar cabo às misérias da vida. 
Apenas o modo da bondade pode mitigar as três espécies de mi- 
sérias da vida. Vasudeva e Devaki, os ditos pai e mãe do Senhor 
Krsna, submeteram-se a peniténcias para ter Vásudeva como seu 
filho. O Semhor Sri Krsna é o pai de todos os seres vivos 
(Bg. 14.4). Portanto, Ele é o ser vivo original dentre todos os 
outros seres vivos. Ele é o original e eterno desfrutador entre 
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todos os outros desfrutadores. Portanto, ninguém pode ser Seu 
pai genitor, como podem pensar os ignorantes. O Senhor Sri 
Krsna concordou em tornar-Se filho de Vasudeva e Devaki ao 
Se satisfazer com suas rigorosas austeridades. Portanto, se 
alguma austeridade tem que ser feita, ela deve ser feita para 
alcançar o fim do conhecimento, Vâsudeva. 

Vasudeva é o Senhor Sri Krsna, a original Personalidade de 
Deus. Como foi explicado antes, a original Personalidade de 
Deus expande-Se através de inumeráveis formas. Esta expansão 
de formas é possível graças às Suas múltiplas energias. Suas 
energias também são multifárias, sendo que Suas energias inter- 
nas são superiores e as energias externas, inferiores em quali- 
dade. Elas são explicadas no Bhagavad-gitã (7.4-6) como parã e 
aparã prakrtis. Assim, Suas expansões de várias formas que 
ocorrem por via das energias internas são formas superiores, ao 
passo que as expansões que ocorrem por via das energias exter- 
nas são formas inferiores, As entidades vivas também são Suas 
expansões. As entidades vivas que se expandem por Sua potên- 
cia interna são pessoas eternamente liberadas, ao passo que as 
que se expandem. em termos das energias materiais são almas 
eternamente condicionadas. Portanto, todo o cultivo de conheci- 
mento, austeridades, sacrifícios e atividades deve objetivar a 
mudança da qualidade da influência que está atuando sobre nós. 
Por agora, estamos sendo controlados pela energia externa do 
Senhor, e, apenas para mudar a qualidade da influência, deve- 
mos esforçar-nos por cultivar energia espiritual. No Bhagavad- 
gitã diz-se que aqueles que são mahatmãs, ou aqueles cujas 
mentes são livres ao ponto de permitirem que eles se ocupem no 
servico ao Senhor Krsna, estão sob a influência da potência 
interna, e o efeito é que tais seres vivos de mentalidade aberta 
estão constantemente ocupados no serviço ao Senhor, sem des- 
vios. Esta deve ser a meta da vida. E este é o veredito de todas as 
literaturas védicas. Ninguém deve perder seu tempo com 
atividades fruitivas ou especulação seca sobre o conhecimento 
transcendental. Todos devem ocupar-se imediatamente no trans- 
cendental serviço amoroso ao Senhor. Tampouco deve alguém 
adorar diferentes semideuses que funcionam como diferentes 
mãos do Senhor para a criação, manutenção ou destruição do 
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mundo material, Há inumeráveis semideuses poderosos que cui- 
dam da administração externa do mundo material. Eles são dife- 
rentes braços-assistentes do Senhor Vâsudeva. Mesmo o Senhor 
Siva e o Senhor Brahmã estão incluídos-na lista de semideuses, 
mas o Senhor Visnu, ou Vãsudeva, está sempre situado trans- 
cendentalmente. Apesar de aceitar a qualidade da bondade do 
mundo material; mesmo assim Ele é transcendental a todos os 
modos materiais, O seguinte exemplo esclarecerá este assunto 
mais explicitamente, Na'casa de detenção há os prisioneiros e os 
administradores da casa de detenção. Tanto os administradores 
quanto os prisioneiros estão sujeitos às leis do rei. Mas. mesmo 
que às vezes O rei venha à prisão, ele não está sujeito às leis da 
casa de detenção. O rei é, portanto, sempre transcendental às 
leis da casa de detenção, assim como o Senhor é sempre trans- 
cendental às leis do mundo material. 


VERSO 30 
q ué quai rea | 
aa ret UA RA: Il o) 


i sa eyedam sasarjāgre 
y bhagavân atma-mayayã 
sad-asad-rúpayã casau 
gunamayaguno vibhuh 


sah—esta;. eva—certamente; idam-—isto; sasarja-—criou: 
agre—antes: bhagavân—a Personalidade de. Deus; dtma- 
máyayá—pela, Sua potência pessoal: sat—a causa: asai—o 
efeito; ripayá—pelas formas; ca—e; asau—o mesmo Senhor; 
guna=maya-—nos modos da natureza material; agunah-—trans- 
cendental; vibhuh—o Absoluto. 


TRADUÇÃO 


No começo da criação material, esta Absoluta Personali- 
dade de Deus [Vasudeva], em Sua posição transcendental, 
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criou as energias de causa é efeito através de Sua própria 
energia interna. 


SIGNIFICADO 


A posição do Senhor é sempre transcendental, porque as ener- 
gias causal e eficiente necessárias para a criação do mundo mate- 
rial também foram criadas por Ele. Ele não é afetado, portanto, 
pelas qualidades dos modos materiais. Sua existência, forma, 
atividades e parafernália existiam antes da criação material. *Ele 
é completamente espiritual è nada tema ver comas qualidades 
do mundo material, que são qualitativamente distintas das quali- 
dades espirituais do Senhor. 


VERSO 31 


m ag qua gm 
Seus cara ra Pf 


taya vilasitesy esu 
gunesu gunaván iva 

antah-pravista abháti 
vijnânena vijrmbhitah 


tayã-—por eles; vilasitesu--embora na função; esu-—esses; 
gunesu-=0s; modos da; natureza material; gunavân—afetado 
pelos modos; iva—como se; antah-—dentro; pravistah—entrou 
em: ábháti—pareca ser; vijñánena—pela consciência transcen- 
dental: vijrmbhitah—totalmente na luz. 


TRADUÇÃO 


Após criar a substância material, o Senhor [Vásudeva] 
Se expande e entra nela. E, embora Ele esteja dentro dos 
modos materiais da natureza e pareça ser um dos seres 
criados, Ele está sempre e totalmente na luz de Sua posição 
transcendental. 








*Sripada Sankaracárya. o cabeça da escola Mayáváda, aceita esta posição 
transcendental do Senhor Krsna em seu comentário sobre o Bhagavad-gitã. 
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SIGNIFICADO 


As entidades vivas são partes integrantes separadas do 
Senhor, e as entidades vivas condicionadas, que são indignas do 
mundo espiritual, espalham-se no mundo material para desfrutar 
ao máximo da matéria. Como Paramátmá e amigo eterno das en- 
tidades vivas, o Senhor, através de uma de Suas porcóes plená- 
rias, acompanha as entidades vivas para orientá-las em seu gozo 
material e para testemunhar-lhes todas as atividades. Enquanto 
as entidades vivas desfrutam das condições materiais, o Senhor 
mantém Sua posição transcendental, sem ser afetado pela atmos- 
fera material. Nas Jiteraturas védicas (śruti) diz-se que há dois 
pássaros numa árvore.* Um deles está comendo os frutos da ár- 
vore, enquanto o outro testemunha as ações. O comedor do fruto 
(a entidade viva) esqueceu-se de sua verdadeira identidade e está 
submerso nas atividades fruitivas das condições materiais, mas o 
Senhor (Paramãtmã) é sempre cheio de conhecimento transcen- 
dental. Esta é a diferença entre a Superalma e a alma condicio- 
nada. À alma condicionada, a entidade viva, é controlada pelas 
leis da natureza, enquanto o Paramãtmã, ou a Superalma, é o 
controlador da energia material. 


VERSO 32 


ema aa am | 
AT FRA AA AT ATA 113211 


yathá hy avahito vahnir 
darusv ekah sva-yonisu 
náneva bháti visvatmá 
bhútesu ca tathá pumán 
yathá—assim- como; . hi—exatamente como; - avahitah— 


sobrecarregado com; -vahnih—fogo;. dãrusu-—na madeira; 
ekah-—único; sva-yonisu-— a fonte da manifestação; nanã iva-— 








*dvá suparná sayuja sakháyá samánam vrksam parisasvajáte 
tayor anyah pippalam svády atty anasnann anyo * bhicákasiti 
(Mundaka Upanisad 3.1.1) 
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como diferentes entidades; bhati—ilumina; visva-átmáa—o 
Senhor como Paramátmaá; bhútesu—nas entidades vivas; ca—e; 
tathá—da mesma forma; pumán—a Pessoa Absoluta. 


TRADUÇÃO 


O Senhor, como a Superalma, penetra todas as coisas, 
assim como o fogo penetra a madeira, e por isso Ele parece 
ser de muitas variedades, embora seja o absoluto, único e 
incomparável. 


SIGNIFICADO 


O Senhor Vásudeva, a Suprema Personalidade de Deus, atra- 
vés de uma de Suas partes plenárias expande-Se por todo o 
mundo material, e Sua existência pode ser percebida mesmo 
dentro da energia atômica. Matéria, antimatéria, próton, 
neutron, etc., são diferentes efeitos do aspecto Paramãtmã do 
Senhor. Assim como o fogo pode se manifestar na madeira, 
ou como a manteiga pode ser obtida do leite, da mesma forma 
a presença do Senhor como Paramãtmã pode ser sentida pelo 
processo: do legitimo ouvir e- cantar dos assuntos transcendens 
t especialmente tratados nas literaturas védicas, como 
os Upanisads e o Vedánta. O Srimad-Bhágavatam é a expli- 
cação fidedigna dessas literaturas védicas. O Senhor pode ser 
compreendido através da recepção auditiva da mensagem trans- 
cendental, é esta é à única maneira de experimentar o tema 
transcendental. Assim como se acende o fogo na madeira atra- 
vés de outro fogo, a consciência divina do homem pode ser do 
mesmo modo acesa por outra divina graça. Sua Divina Graça, o 
mestre espiritual, pode acender o fogo espiritual nas entidades 
vivas como em madeiras, transmitindo mensagens espirituais 
apropriadas, injetadas através do ouvido receptivo. Portanto, se 
requer que nos aproximémos do mestre espiritual apropriado 
somente com ouvidos receptivos, e assim a existência divina 
pode ser gradualmente realizada. A diferença entre animalidade 
é humanidade está unicamente neste processo. O ser humano 
pode ouvir apropriadamente, ao passo que um animal não pode. 
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VERSO 33 
A TRA | 
aña ARA IE A RU 113311 


asau gunamayair bhávair 
bhita-súksmendriyátmabhih 
sva-nirmitesu nirvisto 
bhunkte bhútesu tad-gunán 


asau—o Paramátmá; guna-mayaih—influenciadas pelos mo- 
dos da natureza;  bhávaih-—naturalmente;  bhúta—criados; 
súksma—sutil;  indriya—sentidos;  átmabhih—pelos | seres 
vivos; sva-nirmitesu—em Sua própria criacáo; nirvistah— 
entrando, bhurikte—faz com que desfrutem; bhútesu—nas enti- 
dades vivas; tat-gunân — esses modos da natureza. 





TRADUÇÃO 


A Superalma entra nos corpos das criaturas que estão in- 
fluenciadas pelos modos da natureza material e faz com que 
elas desfrutem dos efeitos desses modos através da mente 
sutil. 


SIGNIFICADO 


Há 8.400.000 espécies de seres vivos, começando do mais 
elevado ser intelectual, Brahmã, até a formiga insignificante. 
Todos eles desfrutam do mundo material de acordo com os 
desejos da mente sutil e do corpo material grosseiro. O corpo 
material grosseiro baseia-se nas condições da mente sutil, e os 
sentidos são criados de acordo com o desejo do ser vivo. O 
Senhor como Paramãtmã ajuda o ser vivo a obter felicidade 
material, porque o ser vivo é sob todos os aspectos impotente 
quanto à obtenção daquilo que deseja. Ele propõe, e o Senhor 
dispõe. Em outro sentido, os seres vivos são partes integrantes 
do Senhor, Eles são, portanto, unos com o Senhor. No Bhagavad- 
gitá, o Senhor afirma que os seres vivos em todas as variedades 
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de corpos são Seus filhos. Os sofrimentos e prazeres dos filhos 
são” indiretamente os sofrimentos 'e prazeres do pai. Mesmo 
assim, o paí não é de forma alguma afetado diretamente pelo so- 
frimento e prazer dos filhos. Ele é tão bondoso que permanece 
constantemente com o ser vivo como Paramâtmã e sempre tenta 
converter o ser vivo à felicidade verdadeira. 


VERSO 34 
aaa ada de dera: | 
Sera. RR Rel 


bhávayaty esa sativena 
lokán vai loka-bhávanah 

lilavataránurato 
deva-tiryañ-narádisu 


bhávayati—mantém; esah-—todos esses; sattvenan0, modo 
da. bondade;  lokân-—por. todo o «universo; vai—geralmente; 
loka-bhávanah—o semhor de todos os universos; lilã-—pas- 
satempos; avatára—encarnacáo; anuratah—assumindo o papel; 
deva-—os semideuses; tiryak-— animais inferiores; nara-âdigu — 
no meio dos seres humanos. 


TRADUÇÃO 


Assim, o Senhor dos universos mantém todos os planetas 
habitados por semideuses, homens e animais inferiores. 
Assumindo os papéis de encarnações, Ele executa pas- 
satempos para redimir aqueles que estão no modo da 
bondade pura. 


SIGNIFICADO 


Existem inumeráveis universos materiais, e em cada universo 
há inumeráveis planetas habitados por diferentes classes de enti- 
dades vivas em diferentes modos da natureza. O Senhor (Visnu) 
encarna-Se em cada um deles e em cada tipo de sociedade viva. 
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Ele manifesta Seus passatempos transcendentais entre eles ape- 
nas para criar O desejo de voltarem ao Supremo. O Senhor não 
muda-jSua posição transcendental original, mas parece 
manifestar-Se; diferentemente de acordo com o tempo, as cir- 
cunstâncias e a sociedade particulares. 

As vezes, Ele Se encarna ou dota de poder um ser vivo ade- 
quado para agir por Ele, mas em ambos os casos o objetivo é o 
mesmo: o Senhor quer que os seres vivos sofredores voltem ao 
lar, voltem ao Supremo. A felicidade pela qual os seres vivos 
estão ansiando não, pode ser encontrada em nenhum canto dos 
inumeráveis universos e planetas materiais. A felicidade eterna 
que o sèr vivo quer pode ser obtida no reino de Deus, mas os 
seres vivos esquecidos, sob a influência dos modos materiais, 
näo têm informação dö reino de Deus- O Senhor, portanto, vem 
para propagar a mensagem do reino de Deus, ou pessoalmente 
“omo uma encarnação, ou através de Seu representante autén- 
tico como o bom filho de Deus. Tais encarnações ou filhos de 
Deus não estão fazendo propaganda para a volta ao Supremo 
upenas dentro da sociedade humana, Seu trabalho também está 
acontecendo em todos os tipos de sociedades, entre semideuses 
e seres não humanos. 


Neste ponto enterram-se os Significados Bhaktivedanta do 
Primeiro Canto, Segundo Capítulo do Srimad-Bhágavatam. 
intitulado “Divindade e Serviço Divino.” 


no 


CAPÍTULO TRÊS 


Krsna é a fonte de todas as encarnações 


VERSO 1 
qa sma 


an det et maea: | 
a era fa l 


súta uydca 
Jagrhe paurusam rúpam 
bhagaván mahad-ádibhih 
sambhiitam sodasa-kalam 
âdau loka-sisrksayã 


sútah uváca—Súta disse; jagrhe—aceitou, paurusam— 
porção plenária como a encarnação purusa; rúpam-— forma, 
bhagavān—a Personalidade de Deus; mahat-ádibhih—com os 
elementos do mundo material; sambhittam—assim houve a 
criação de; sodasa-kalam— dezesseis princípios primários; 
âdau—no começo: loka—os universos; sisrksayã-—com á in- 
tenção de criar. 


TRADUÇÃO 


Súta disse: No começo da criação, o Senhor primeiro Se 
expandiu na forma universal da encarnação purusa e mani- 
festou todos os componentes para a criacáo material. E 
assim houve, em primeiro lugar, a criação dos dezesseis 
princípios da ação material. Isso ocorreu com o propósito 
de criar o universo material. 
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SIGNIFICADO 


O Bhagavad-gitã declara que a Personalidade de Deus, Sri 
Krsna, mantém estes universos materiais estendendo Suas ex- 
pansões plenárias. Assim esta forma purusa é a confirmação do 
mesmo princípio. A Personalidade de Deus original, Vasudeva, 
ou o Senhor Krsna, que é famoso como o filho do rei Vasudeva 
ou do rei Nanda, ostenta toda a opulência, toda a potência, toda 
a fama, toda a beleza, todo o conhecimento e toda a renúncia. 
Uma parte de Suas opulências manifesta-se como o Brahman 
impessoal, e outra parte de Suas opulências manifesta-se como o 
Paramatmã. Este aspecto purusa da mesma Personalidade de 
Deus Sri Krsna é a manifestação Paramãtmã original do Senhor. 
Há três aspectos purusa na criação material, e, dessas três, a 
forma que é conhecida como o Kãranodakasayi Visnu, é a pri- 
meira. Ás outras são conhecidas como o Garbhodakasayi Visnu 
e o Ksirodakasayi Visnu, que conheceremos uma após outra. Os 
inumeráveis universos são gerados dos poros desse Kãranodaka- 
Sayi Visnu, e em cada um dos universos o Senhor entra como 
Garbhodakasayi Visnu. 

No Bhagavad-gitã também se menciona que o mundo mate- 
rial é criado a certos intervalos e, em seguida, é novamente des- 
truído. Esta criação e destruição são feitas pela vontade 
suprema, por causa das almas condicionadas, ou seres vivos 
nitya-baddha. As nitya-baddha, ou almas eternamente condicio- 
nadas, têm o sentido de individualidade, ou aharikãra, que lhes 
ordena o desfrute dos sentidos, que elas são incapazes de ter 
constitucionalmente. O Senhor é o único desfrutador, e todos os 
outros sáo desfrutados. Os seres vivos sáo desfrutadores subor- 
dinados. Mas as almas eternamente condicionadas, esquecidas 
desta posição constitucional, têm fortes aspirações a desfrutar. 
A oportunidade de desfrutar da matéria é dada às almas condi- 
cionadas: no mundo material,;e paralelamente” elas-recebem a 
oportunidade:de entender sua posição constitucional verdadeira. 
Aquelas entidades vivas afortunadas que percebem a verdade € 
rendem-se-aos pés: de lótus de 'Vasudeva, depois demuitos-e 
muitos nascimentos-no mundo material, unem-se às almas eter- 
namente liberadas, e assim têm permissão de-entrar;no reino de 
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Deus. Depois disso, tais entidades vivas afortunadas não mais 
precisam vir novamente dentro da ocasional criação material. 
Mas aqueles que não podem perceber a verdade constitucional 
são novamente imersos no mahai-tattva na hora da aniquilação 
da criação material. Quando a criação material. é novamente 
montada, este mahat-tattva é novamente liberado. Esse mahar- 
tattva contém todos os componentes das manifestações mate- 
riais, incluindo as almas condicionadas. Primariamente, esse 
mahar-tattva é dividido em dezesseis partes, à saber, os cinco 
elementos materiais grosseiros e os onze instrumentos ou senti- 
dos funcionais. Isto é como a nuvem nó céu claro. No céu espiri- 
tual, a refulgência de Brahman espalha-se por toda a parte, é 
todo o sistema é deslumbrante em sua luz espiritual. O mahat- 
rattva é reunido em algum canto do vasto, ilimitado céu espiri- 
tual, e a parte que está assim coberta pelo mahar-tattva chama-se 
céu material. Essa parte do céu espiritual, chamada de mahat- 
rativa, é apenas uma porção insignificante de todo o céu espiri- 
tual, e dentro desse mahar-tattva há inumeráveis universos. 
Todos esses universos 'são coletivamente produzidos pelo Kára- 
nodakasayi Visnu, também chamado de Mahã-Visnu, que sim- 
plesmente lança Seu olhar para fecundar o céu material. 


VERSO 2 
qa ara ai Aaa: | 
aran fra q 1120 


yasyambhasi Sayanasya 
yoga-nidram vitanvatah 

nabhi-hradámbujad ásid 
brahma visva-srjám patih 


yasya—cujo;  ambhasi—na- água; Sayánasya—deitando; 
voga-nidrâm— dormindo: em meditação; vitanvatah-—mini: 
trando; nábhi—umbigo; hrada—do lago; ambujar-—do lótus; 
àsit-— manifestou-se; brahmã-—o avô dos seres vivos; visva-—=o 
universo; srjâm— os engenheiros; patih —mestre. 
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TRADUÇÃO 


Uma parte do purusa deita-Se na água do universo; do 
lago umbilical de Seu corpo brota um caule de lótus, e da 
flor de lótus, no topo desse caule, manifesta-se Brahmã, o 
mestre de todos os engenheiros do universo. 


SIGNIFICADO 


O primeiro purusa é o Káranodakasayi Visnu. De Seus poros 
brotam inumeráveis universos. Em todos e em cada universo, o 
purusa entra como o Garbhodakasayi Visnu, Ele está deitado 
dentro da metade do universo ocupada pela água de Seu corpo. 
E do umbigo de Garbhodakasãyi Visnu brota o caule da flor de 
lótus, o lugar de nascimento de Brahmã, que é o pai de todos os 
seres vivos e o mestre de todos os semideuses engenheiros, 
encarregados do perfeito projeto e funcionamento da ordem uni- 
versal, Dentro do caule do lótus há catorze divisões de sistemas 
planetários, e os planetas terrestres estão situados no meio. Para 
cima há outros sistemas planetários melhores, e o sistema mais 
elevado. é chamado de Brahmaloka, ou Satyaloka: Abaixo do 
sistema planetário terrestre há sete sistemas planetários inferio- 
res, habitados pelos asuras e outros seres vivos materialistas 
semelhantes. 

De Garbhodakasayi Visnu há a expansão do Ksirodakasayi 
Visnu, que é o Paramâtmã coletivo de todos os seres vivos. Ele 
chama-Se Hari, e dEle se expandem todas as encarnações dentro 
do universo. Portanto, a conclusão é que o purusa-avatára 
manifesta-Se em três aspectos: primeiro o Kaãranodakasáyi 
Visnu, que cria os componentes materiais agregados no mahat- 
tattva; segundo o Garbhodakasayi Visnu, que entra em todos e 
em cada universo; e terceiro o Ksirodakasayi Visnu, que é o 
Paramãtmã de todos os objetos materiais, orgânicos e inorgâni- 
cos. Uma pessoa que conhece esses três aspectos plenários da 
Personalidade de Deus conhece Deus apropriadamente, e assim 
o conhecedor torna-se livre das condições materiais de nasci- 
mento e morte, velhice e doença, como se confirma no 
Bhagavad-gitã. Neste $loka o assunto Mahã-Visnu é resumido. 
O Mahã-Visnu deita-Se em alguma parte do céu espiritual por 
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Sua própria livre vontade. Ele deita-Se assim no oceano de 
kãrana, de ondelança o olhar sobre Sua natureza material, e o 
mahat-tattva é criado de imediato. Eletrizada assim pelo poder 
do Senhor, a natureza material cria prontamente inumeráveis 
universos, do'mesmo modo que, no devido tempo, uma árvore 
decora-se com inumeráveis frutos sazonados: Semeada pelo cul- 
tivador, a árvore ou trepadeira manifesta-se no devido tempo 
com muitos frutos. Nada pode acontecer sem uma causa; O 
Oceano Kãrana é portanto chamado de Oceano Causal. Kárana 
significa “causal”. Não devemos tolamente aceitar a teoria 
atesta da criação. A descrição dos ateístas é dada no Bhagavad- 
gitã. Apesar de não acreditar no criador, o ateísta náo pode dar 
uma boa teoria para explicar a criação. A natureza material não 
tem poder para criar sem o poder do purusa, assim como uma 
prakrti, ou mulher, não pode produzir uma criança sem a união 
com um purusa, ou homem. O purusa fecunda e a prakrti dá à 
luz. Não devemos esperar leite das bolsas carnudas no pescoço 
de uma cabra, embora elas pareçam com mamilos de seios. Do 
mesmo modo, não devemos esperar poder criativo dos compo- 
nentes materiais; devemos acreditar no poder do purusa, que fe- 
cunda a prakrti, ou natureza, Porque o Senhor desejou deitar-Se 
em meditação, a energia material criou de uma só vez inumerá- 
veis universos, em: cada um dos quais o Senhor, deitou-Se, e 
assim todos os planetas e diferentes parafernálias foram criados 
de imediato pela vontade do Senhor. O Senhor tem potências ili- 
mitadas, e assim Ele pode agir como quer, através de perfeito 
planejamento, embora pessoalmente Ele nada, tenha a fazer. 
Ninguém é superior ou igual a Ele. Este é o veredito dos Vedas. 





VERSO 3 


quarter: fee Aaa | 
e dá RAR 


yasyavayava-samsthânaih 
kalpito loka-vistarah 








160 Srimad-Bhãgavatam [Canto 1, Cap. 3 


tad vai bhagavato rúpam 
visuddham sattvam úrjitam 


yasya—cuja; avayava—expansáo corpórea; samsthánaih— 
situados em; kalpitah-—imagina-se; loka—planetas de habitan- 
tes; vistarah—vários; tat vai—mas que é; bhagavatah—da Per- 
sonalidade- de Deus; rápam-—tforma; visuddham—puramente; 
sattvam—existéncia; úrjitam—exceléncia: 


TRADUÇÃO 


Acredita-se que todos os sistemas planetários universais 
estão situados no extenso corpo do purusa, mas Ele nada 
tem a ver com os componentes materiais criados. Seu corpo 
é por excelência eterno em existência espiritual. 


SIGNIFICADO 


A concepção da virát-râpa ou visva-rúpa, da Suprema Ver- 
dade Absoluta é especialmente destinada ao neófito, que dificil- 
mente pode pensar na forma transcendental da Personalidade de 
Deus: Para ele, forma significa algo deste mundo material, e por 
isso uma concepção oposta do Absoluto é necessária no início, 
para concentrar a mente na expansão de poder do Senhor. Como 
se afirma acima, o Senhor estende Sua potência sob a forma do 
mahat-tattva, o qual inclui todos os elementos materiais. A ex- 
pansão de poder do Senhor e o próprio Senhor pessoalmente são 
unos num sentido, mas ao mesmo tempo o mahat-tattva é dife- 
rente do Senhor. Portanto a potência do Senhor e o Senhor são 
simultaneamente iguais e diferentes. A concepção da virát-rúpa, 
especialmente para o impersonalista, não é desse modo diferente 
da forma eterna do Senhor. Esta forma eterna do Senhor existe 
anteriormente à criação do mahat-tattva, e aqui se enfatiza que a 
forma eterna do Senhor é por excelência espiritual, ou transcen- 
dental aos modos da natureza material. A mesmíssima forma 
transcendental do Senhor manifesta-se através de Sua potência 
interna, e a formação de Suas multifárias manifestações de en- 
carnações é sempre da mesma qualidade transcendental, sem 
nenhum contato com o mahat-tativa. 


Krsna é a fonte de todas as encarnações 161 


VERSO 4 
TRATA ETA 
SEAT | 
usu 
Rare 


pasyanty ado-rúpam adabhra-caksusá 
sahasra-pádoru-bhujananadbhutam 

sahasra-múrdha-Sravanaksi-násikam 
sahasra-mauly-ambara-kundalollasat 


pasyanti—véem; adah—a forma do purusa; rúpam—+forma; 
adabhra—perfeitos; caksusá—pelos olhos; sahasra-páda— 
milhares de pernas; úru—coxas;  bhuja-ánana—máos e 
rostos;  adbhutam—maravilhosos; — sahasra—milhares de; 
miirdha-—cabeças; $ravana—ouvidos; aksi—olhos; násikam— 
narizes; sahasra—milhares; mauli—guirlandas; ambara—veste; 
kundala—brincos; ullasat—todos radiantes. 


TRADUÇÃO 


Com seus olhos perfeitos, os devotos vêem a forma trans- 
cendental do purusa que tem milhares de pernas, coxas, 
braços e rostos—todos extraordinários. Neste corpo há 
milhares de cabeças, ouvidos, olhos e narizes. Elas são de- 
coradas com milhares de elmos e radiantes brincos, e são 
adornadas com guirlandas. 


SIGNIFICADO 


Com nossos atuais sentidos materializados não podemos per- 
ceber nada do Senhor transcendental. Nossos sentidos atuais têm 
de ser retificados pelo processo de serviço devocional, e então o 
Senhor em pessoa revelar-Se-nos-á. No Bhagavad-gitã está con- 

irmado que o Senhor transcendental só pode ser percebido atra- 
vés do serviço devocional puro. Desta forma, confirma-se nos 
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Vedas que somente o serviço devocional pode aproximar alguém 
do Senhor, e que somente o serviço devocional pode revelá-lO. 
No Brahma-samhitã também está dito que o Senhor é sempre 
visível aos devotos cujos olhos foram ungidos com o ungúento 
do serviço devocional. Assim, temos que nos informar sobre a 
forma transcendental do Senhor com pessoas que realmente O 
vêem com olhos perfeitos, ungidos com serviço devocional. No 
mundo material nem sempre podemos ver as coisas com nossos 
próprios olhos; às vezes vemo-las através da experiência daque- 
les que realmente viram ou fizeram essas coisas. Se este é o pro- 
cesso para se experimentar um objeto mundano, ele é mais 
perfeitamente aplicável a temas transcendentais. Apenas com 
paciência e perseverança é que podemos compreender o tema 
transcendental referente à Verdade Absoluta e Suas diferentes 
formas. Ele é amorfo para os neófitos, mas Se apresenta sob 
forma transcendental para o servo experiente. 


VERSO 5 
car ari A | 
atada ger RRA AM 


etan nânavatârânam 
nidhanam bijam avyayam 


deva-tiryari-naradayah 


etat-—essa (forma); nana-—multfárias; avataranám—das 
encamações; nidhânam-—fonte;, bijam—semente; avyayam— 
indestrutível; yasya-—cuja; amisa-—porção plenária; anisena — 
parte da porção plenária; srjyante—criam; deva—semideuses; 
tiryak—animais; nara-aádayah—seres humanos e outras. 





TRADUÇÃO 


Essa forma [a segunda manifestação do purusa] é fonte e 
semente indestrutível de multifárias encarnações dentro do 
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universo. Das partículas e porções dessa forma, diferentes 
entidades vivas, como semideuses, homens e outras, são 
criadas. 


SIGNIFICADO 


O purusa, após criar inumeráveis universos no mahar-tattva, 
entrou em cada um deles como o segundo purusa, Garbhodaka- 
Sayi Visnu. Quando viu que dentro do universo havia apenas es- 
curidão e espaço, sem um lugar de repouso, Ele encheu metade 
do universo com água de Sua própria perspiração e deitou-Se na 
mesma água. Essa água chama-se Garbhodaka. Então, de Seu 
umbigo brotou o caule da flor de lótus, e nas pétalas da flor deu- 
se o nascimento de Brahmã, ou o engenheiro-mestre do plano 
universal. Brahmã tornou-se o engenheiro do universo, € o pró- 
prio Senhor encarregou-Se da manutenção do universo, como 
Visnu. Brahmã foi gerado do rajo-guna da prakrti, ou o modo 
da paixão na natureza, e Visnu fez-Se o Senhor do modo da bon- 
dade. Visnu, sendo transcendental a todos os modos, está sem- 
pre separado da afeição materialista. Isso já foi explicado. De 
Brahmã surge Rudra (Siva), que se encarrega do modo da igno- 
rância, ou escuridão. Ele destrói toda a criação pela vontade do 
Senhor. Portanto todos os três, a saber, Brahma, Visnu e Siva. 
são encarnações do Garbhodaka: snu. De Brahmã, outros 
semideuses como Daksa, Marici, Mañu e muitos outros 
encarnam-se para gerar entidades vivas dentro do universo. Esse 
Garbhodakasayi Visnu é glorificado nos Vedas, nos hinos de 
Garbha-stuti, que começam com a descrição do Senhor como 
tendo milhares de cabeças, etc. O Garbhodakasayi Visnu é o 
Senhor do universo, e embora pareça estar deitado dentro do 
universo, Ele é sempre transcendental. Isso também já foi expli- 
cado. O Visnu que é à porção plenária do Garbhodakasayi Visnu 
é à Superalma da vida universal, é é conhecido como o mantene- 
dor do universo, ou Ksirodakasayi Visnu. Compreende-se assim 
os três aspectos do purusa original. E todas as encarnações den- 
tro do universo são emanações desse Ksirodakasayi Visnu. 

Em diferentes milênios há diferentes encarnações, e elas são 
inumeráveis. embora algumas sejam muito proeminentes. tais 
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como Matsya; Kiirma, Varaha, Rama, Nrsirnha, Vámana e mui- 
tas outras. Essas encarnações chamam-se encarnações lila: A 
seguir há encarnações qualitativas, tais como Brahmã, Visnu e 
Siva (ou Rudra), que se encarregam dos diferentes modos da na- 
tureza material. 

O Senhor Visnu não é diferente da Personalidade de Deus. O 
Senhor Siva está na posição marginal entre a Personalidade de 
Deus e as entidades vivas, ou jivas. Brahmã é sempre um jiva- 
tattva. O ser vivo mais piedoso, ou o maior devoto do Senhor, é 
investido com a potência do Senhor para a criação, e ele é cha- 
mado Brahmã. Seu poder é como o poder do sol refletido em 
Jóias e pedras preciosas. Quando não há semelhante ser vivo 
para assumir o posto de Brahmã, o próprio Senhor torna-Se 
Brahmã e Se encarrega do posto. 

O Senhor Siva não é um ser vivo comum, Ele é a porção ple- 
nária do Senhor; mas, porque o Senhor Siva está em contato di- 
reto com a natureza material, ele não está exatamente na mesma 
posição. transcendental que o Senhor Visnu, A diferença é a 
mesma que entre o leite e a coalhada. A coalhada é nada mais 
que leite, e todavia não pode ser usada no lugar do leite. 

As próximas encarnações são os Manus, Dentro de cada día 
na duração da vida de Brahmã (o qual é calculado pelo nosso 
ano solar como de 4.300:000 X 1,000 anos) há catorze Manus. 
Portanto, há 420 Manus em um mês de Brahmã e 5.040 Manus 
em um ano de Brahmã. Brahmã vive cem anos, e portanto há 
5.040. X 100 0u:504.000 Manus na duração da vida de Brahma. 
Existem inumeráveis universos, com um Brahmã em cada um 
deles, e todos são criados e aniquilados durante o período de res- 
piração do purusa. Portanto, podemos apenas imaginar quantos 
milhões de Manus há durante uma respiração do purusa. 

Os Manus preeminentes dentro deste universo são os seguin- 
tes: Yajña, como Sváyambhuva Manu; Vibhu, como Svárocisa 
; Satyasena, como Uttama Manu; Hari, como, Tâmasa 
Vaikuntha, como Raivata Manu; Ajita, como Caksusa 
Manu; Vâmana, como Vaivasvata Manu (a era atual está sob.o 
Vaivasvata Manu); Sarvabhauma, como Savarni Manu; Rsabha, 
como Daksa-sãvarni Manu; Visvaksena, como Brahma-savarni 
Manu; Dharmasetu, como Dharma-sãvarni Manu; Sudhâmã, 
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como Rudra-sávarni Manu; Yoge$vara, como Deva-sávarni 
Manu e Brhadbhánu, como Indra-sávarni Manu. Esses são 
os nomes de um conjunto de catorze Manus, cobrindo 
4.300.000.000 anos solares, como se descreve acima. 

Há ainda os yugavataras, ou as encarnações dos milênios. As 
vugas são conhecidas como Satya-yuga, Tretã-yuga, Dvâpara- 
yuga'e Kali-yuga. Ás encarnações de cada yuga são de cores 
diferentes. As cores são branca; vermelha, preta e amarela. Na 
Dvãpara-yuga, o Senhor Krsna apareceu na cor negra; e na Kali- 
yuga apareceu o Senhor Caitanya, na cor amarela. 

De modo que todas as encarnações do Senhor são menciona- 
das nas escrituras reveladas. Não há oportunidade para um im- 
postor tornar-se uma encarnação, pois uma encarnação tem que 
estar mencionada nos sastras. Uma encarnação não declara ser 
encarnação do Senhor, mas grandes sábios aceitam-Na unani- 
memente pelos sintomas mencionados nas escrituras reveladas. 
Os aspectos da encarnação e o tipo particular de missão que Ela 
tem que executar são mencionados nas escrituras reveladas. 

À parte das encarnações diretas, há inumeráveis encarnações 
dotadas de poder: Elas também'são mencionadas nas escrituras 
reveladas. Tais encarnações são tanto direta quanto’ indireta- 
mente dotadas de poder: Quando são diretamente dotadas de 
poder. elas chamam-se encarnações, mas quando são indireta- 
mente dotadas de poder chamam-se vibháris. Encarnaçõesdire- 
tamente dotadas de poder são os Kumaãras, Nárada, Prthu; Sesa, 
Ananta, etc: Quanto às vibhittis, elas são explicitamente descri- 
tas no Bhagavad-gitá, no capítulo Vibhúti-yoga. E para todos 
esses diferentes tipos de encarnações, o manancial é o Garbho- 
dakasayi Visnu. 


VERSO 6 
aq i a a a | 
A A ANA S I 


sa eva prathamam devah 
kaumáram sargam asritah 
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cacãra duscaram brahmã 
brahmacaryam akhanditam 


sah-— que; eva-—certamente; prathamam-— primeiro; devah— 
Senhor, Supremo;  kaumãram— chamados de. Kumáãras (sol- 
teiros);sargam-—criação; asritah-—sob; cacãra-—executaram; 
duscaram-—muito difícil de fazer; brahmá-—na ordem de 
Brahman; brahmacaryam—sob disciplina para compreender o 
Absoluto (Brahman); akhanditam— intacto. 


TRADUÇÃO 


Primeiramente, no começo da criação, havia os quatro 
filhos solteiros de Brahmã [os Kumãras], que, estando sob 
voto de celibato, submeteram-se a rigorosas austeridades 
para a compreensão da Verdade Absoluta. 


SIGNIFICADO 


“A criação do mundo material é efetuada, mantida'e então no- 
vamenteaniquilada a certos intervalos. Assim as criações têm 
diferentes nomes em termos dos tipos particulares de Brahma. o 
pai dos seres vivos na criação: Os Kumãras, como acima men- 
cionado, apareceram na criação Kaumãra do mundo material, e, 
para nos ensinar o processo de compreensão de Brahman, eles 
submeteram-se a rigoroso tipo de ação disciplinar, como celiba- 
tários. Esses Kumáras são encarnações dotadas de poder. E an- 
tes de executar os severos tipos de ações disciplinares, todos eles 
tornaram-se brahmanas qualificados. Este exemplo sugere que 
devemos primeiramente adquirir as qualificações de brahmana, 
não simplesmente por nascimento, mas também por qualidade, e 
então podemos nos submeter ao processo de compreensão do 
Brahman. 


y VERSO 7 
fd q mama aae nA l 
saiaga a: AR gO 
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dvitiyam tu bhaváyáasya 
rasátala-gatám mahim 

uddharisyann upádatta 
yajñesah saukaram vapuh 


dvitivam—a segunda; tu-—mas; bhavaya-—para o bem-estar; 
asya—desta Terra;  rasátala—da  regiáo mais: baixa; 
gatam—tendo ido; mahim—a Terra; uddharisyan—erguendo; 
upadatta—estabeleceu; yajñesah—o proprietário ou desfruta- 
dor supremo: saukaram—suína; vapuh—encarnagáo. 


TRADUCAO 


O supremo desfrutador de todos os sacrifícios encarnou- 
Se como um javali [a segunda encarnação], e, para o bem- 
estar da Terra, a ergueu das regiões infernais do universo. 


SIGNIFICADO 


Este verso indica que para todas e cada uma das encarnações 
da Personalidade de Deus, a função particular executada tam- 
bém é mencionada. Não pode haver encarnação alguma sem 
uma função particular. e tais funções são sempre extraordiná- 
rias.-Elas são impraticáveis para qualquer ser vivo: A ericar- 
nação do javali tiraria a Terra da região plutônica de matéria 
imunda. Tirar algo de um lugar imundo é feito por um javali, e a 
todo-poderosa: Personalidade de Deus demonstrou essa mara- 
vilha aos asuras; que tinham escondido a Terra em lugar tão 
imundo. Não: há nada impossível: para a Personalidade de 
Deus, e, apesar de Ele ter desempenhado o papel de um javali, 
Ele- é: adorado pelos devotos, permanecendo sempre em 
transcendência. 


VERSO 8 


aaa aa a: 
ml as dd im at 
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trtiyam rsi-sargam vai 

devarsitvam upetya sah 
tantrañ sátvatam ácasta 

naiskarmyam karmanám yatah 


trtiyam—a terceira; rsi-sargam—o milénio dos rsis; vai— 
certamente; devarsitvam—encarnagáo do rsi entre os semi- 
deuses; upetya—tendo assumido; sah—ele; tantram—expo- 
sigáo dos Vedas; sátvatam—que é especialmente destinada ao 
serviço devocional; acasta-—coligiu; naiskarmyam-—não frui- 
tivo; karmanám—do trabalho; yatah—do qual. 


TRADUÇÃO 


No milênio dos rsis, a Personalidade de Deus assumiu a 
terceira encarnação dotada de poder sob a forma de 
Devarsi Nárada, que é um grande sábio entre os semi- 
deuses. Ele coligiu exposicóes dos Vedas que tratam do 
serviço devocional e que inspiram a ação não fruitiva. 


SIGNIFICADO 


O grande Rsi Narada, que é uma encarnação dotada de poder 
da Personalidade de Deus, propaga o serviço devocional por 
todo o universo. Todos os grandes devotos do Senhor em todo o 
universo e em diferentes planetas e espécies de vida são seus dis- 
cípulos. Srila Vyásadeva, o compilador do Srimad-Bhágavatam, 
também éum de seus discípulos. Nárada é o autor do Narada- 
pañcarátra, que é a exposigáo dos Vedas que trata particular- 
mente do: serviço devocional ao Senhor. Esse Nárada- 
pancarátra treina os karmis, ou trabalhadores fruitivos, a 
alcançarem a liberação do cativeiro do trabalho fruitivo. As al- 
mas condicionadas são a maior parte das vezes atraídas pelo tra- 
balho fruitivo porque querem desfrutar da vida com o suor de 
seu próprio rosto. Todo o universo está repleto de trabalhadores 
fruitivos em todas as espécies de vida. Os trabalhos fruitivos in- 
cluem todos os tipos de planos de desenvolvimento econômico. 
Mas a lei da natureza provê que toda ação tenha sua conseqiente 
reação, e o executor do trabalho é atado por tais reações, boas ou 
más. A reação do bom trabalho é relativa prosperidade material, 
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ao passo que a reação do mau trabalho é relativa aflição mate- 
rial. Mas as condições materiais, seja na assim chamada felici- 
dade, seja na assim chamada aflição, em última análise 
destinam-se somente à aflição» Os materialistas tolos não têm in- 
formação de como obter felicidade eterna no estado incondicio- 
nal. Śrī Nārada informa a esses tolos trabalhadores fruitivos 
como compreender a realidade da felicidade. Ele dá orientação 
aos homens doentes do mundo sobre como as presentes ocu- 
pações podem levar-nos ao caminho da emancipação espiritual. 
O clínico orienta o paciente a tomar leite transformado em coa- 
Ihada para seus sofrimentos de indigestão, causada pela ingestão 
de outra preparação láctea. Assim, a causa da doença e o remé- 
dio para a doença podem ser os mesmos, mas ela tem que ser 
tratada por um clínico hábil como Nárada. O Bhagavad-gitá 
também recomenda a mesma solução de servir ao Senhor através 
dos frutos de nosso trabalho. Isto levar-nos-á ao caminho de 
naiskarmya, ou liberação. 


VERSO 9 
o 
a aT N 


turye dharma-kalã-sarge 
nara-nārāyanāv rşī 

bhūtvātmopaśamopetam 
akarot duscaram tapah 


turye—quarta na ordem; dharma-kalá—esposa de Dharma- 
raja: sarge—nascendo de; nara-naráyanau—chamados Nara e 
Narayana: rsi—sábios: bhittvá—tornando-se; átma-upasama— 
controlando os sentidos: uperam-—para obtenção: de; akarot-— 
submeteu-Se; duscaram-—muito estrênua; tapah-—penitência. 





TRADUÇÃO 


Na quarta encarnação, o Senhor tornou-Se Nara e 
Naráyana, os filhos gêmeos da esposa do rei Dharma. 
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Assim, Ele Se submeteu a severas e exemplares penitências 
para controlar os sentidos. 


SIGNIFICADO 


Como o rei Rsabha aconselhou a Seus filhos, tapasya, ou 
aceitação voluntária de penitência para compreensão da Trans- 
cendência, é o único dever do ser humano; isto foi feito de ma- 
neira exemplar pelo próprio Senhor, para nos ensinar. O Senhor 
é muito bondoso para com as almas esquecidas. Ele portanto 
vem pessoalmente e deixa após Si as instruções necessárias, e 
também envia Seus bons filhos como representantes, para cha- 
mar todas as almas condicionadas de volta ao Supremo. Recen- 
temente, ainda dentro da memória de todos, o Senhor Caitanya 
também apareceu com o mesmo propósito: mostrar favor espe- 
cial para as almas caídas desta era da indústria do ferro. A encar- 
nação de Narayana ainda é adorada em Badari-náráyana, na 
cordilheira dos Himalayas. 


VERSO 10 


a qa a GA | 
Pi aiei aana oN 


pañcamah kapilo nāma 
siddheśah kāla-viplutam 

provācāsuraye sāńkhyam 
tattva-grâma-vinirnayam 


pañcamah—a quinta;  kapilah—Kapila; náma-—chamada: 
siddhesah-—-o mais avançado entre os perfeitos; kala-—tempo; 
viplutam—perdido; provaca-—disse; asuraye-—ao brâhmana 
chamado Asuri; sarikhyam—metafísica; tarrva-gráma—a soma 
total dos elementos criadores: vinirnayam-—exposição.. 


TRADUÇÃO 


A quinta encarnação, chamada Senhor Kapila, é o mais 
avançado entre os seres perfeitos. Ele fez uma exposição 
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dos elementos criadores e da metafísica a Asuri Brahmana, 
pois no decorrer do tempo esse conhecimento se havia 
perdido. 


SIGNIFICADO 


A soma total dos elementos criadores é de vinte e quatro ao 
todo. Todos e cada um deles são explicitamente explicados no 
sistema de filosofia Sankhya. A filosofia Sánkhya é geralmente 
chamada de metafísica pelos acadêmicos europeus. O sentido 
etimológico de sárikhya é “aquilo que explica muito lucida- 
mente, através da análise dos elementos materiais”. Isso'foi 
feito pela primeira vez pelo Senhor Kapila, que é nomeado aqui 
como sendo o quinto na lista das encarnações. 





VERSO 11 


Ea Se q SiS | 
errantes sega fe ARA 21 


sastham atrer apatyatvam 
vriah prapto 'nasúyayd 

ánviksikim alarkaya 
prahladadibhya úcivan 





sastham—a sexta; atreh—de Atri; apatyarvam-—filiação; 
vrtah—tendo ouvido as orações de; praptah-—obteve; ana- 
súyaya—por Anasúyá; anviksikim—sobre o tema da transcen- 
déncia; alarkaya—a Alarka; prahlada-adibhyah-—a Prahláda e 
outros; úcivan—falou. 


TRADUÇÃO 


“A sexta encarnação do purusa foi o filho do sábio Atri. 
Ele nasceu dò ventre de Anasūyā, que orou por umà encar- 
nação. Ele falou sobre o tema da transcendência à Alarka, 
Prahláda e outros [Yadu, Haihaya, etc.]. 
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SIGNIFICADO 


O Senhor encarnou-Se como Dattátreya, o filho do Rsi Atri e 
Anasúyã. A história do nascimento de Dattátreya como uma 
encarnação do Senhor é mencionada no Brahmáanda Purana, 
em relagáo com a história da devotada esposa. Ali se diz que 
Anasúya, a esposa do -Rsi Atri, orou diante dos, Senhores 
Brahma, Visnu e Siva da seguinte maneira: “Meus senhores, se 
estais satisfeitos comigo, e se desejais que vos peça algum tipo 
de bênção, então rogo que vos combineis juntos para tornar-vos 
meu filho”. Isso foi aceito pelos senhores, e como Dattãtreya o 
Senhor expôs a filosofia da alma espiritual e instruiu especial- 
mente Alarka, Prahlada, Yadu, Haihaya, etc. 


VERSO 12 


tatah saptama akútyám 
rucer yajño "bhyajáyata 

sa yamádyaih sura-ganair 
apát svayambhuvántaram 


tatah—depois disto; saptame —sétimo na ordem: akúryam — 
no ventre de Akúti; ruceh—pelo Prajápati Ruci: yajñah—a 
encarnação: do Senhor como Yajña; abhyajayata—adveio; 
sah—=Ele; yama-ádyaih—como Yama e outros; sura-ganaih— 
com 'semideuses; apar-—governou; svayambhuva-antaram-—a 
mudança do período do Svayambhuva Manu. 


TRADUÇÃO 


A sétima encarnação foi Yajna, o filho do Prajápati Ruci 
e sua esposa Akuúti. Ele controlou o período durante a 
mudança do Svayambhuya Manu e foi assistido por semi- 
deuses tais como Seu filho Yama. 
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SIGNIFICADO 


Os postos administrativos ocupados pelos semideuses para 
manter as regulações do mundo material são oferecidos aos seres 
vivos piedosos altamente elevados, Quando há escassez de tais 
seres vivos piedosos, o Senhor encarna-Se como Brahma, Prajá- 
pati, Indra, etc., e assume os cargos. Durante o período de 
Svayambhuva Manu (o período atual é de Vaivasvata Manu) náo 
havia ser vivo apropriado que pudesse ocupar o posto de Indra, o 
reí do planeta Indraloka (céu). Daquela feita o, próprio Senhor 
tornou-Se Indra. Assistido por Seus próprios filhos, como Yama 
e outros semideuses, o Senhor Yajna regeu a administração dos 
afazeres universais. 


VERSO 13 


q Mal a ama seem: | 


o UE 


astame merudevyâm tu 
nábher játa urukramah 

darsayan vartma dhirânam 
sarvasrama-namaskrtam 


astame-—a oitava das encarnações: merudevyâm tu—no ven- 
tre de Merudevi, a esposa de; nábheh—rei Nábhi; játah— 
nasceu; urukramah-——o Senhor todo-poderoso; darsayan—mos- 
“trando; vartma-—o caminho; dhiranam-—dos, seres perfeitos: 
sarva—todas; ásrama-—ordens de vida; namaskriam—honra- 
dos por. 


TRADUÇÃO 


A oitava encarnação foi do rei Rsabha, filho do rei Nábhi 
e de sua esposa Merudevi. Nessa encarnação o Senhor mos- 
trou o caminho da perfeição, que é seguido por aqueles que 
controlaram plenamente seus sentidos e que são honrados. 
por todas as ordens de vida. 
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SIGNIFICADO 


A sociedade de seres humanos é naturalmente dividida em 
oito ordens e status de vida — quatro ordens de ocupações e 
quatro status de avanço cultural. À classe inteligente, a classe 
administrativa, a classe produtiva e a classe trabalhadora for- 
mam as quatro ordens de ocupações. A vida de estudante, a vida 
de chefe de família, a vida retirada e a vida renunciada consti- 
tuem os quatro status de avanço cultural a caminho da com- 
preensão espiritual. Desses, a ordem de vida renunciada, ou a 
ordem de sannyasa, é considerada a mais elevada de todas, e um 
sannyási é constitucionalmente o mestre espiritual para todas as 
outras ordens e status. Na ordem sannyása há também quatro es- 
tágios de elevação rumo à perfeição. Esses gios chamam-se 
kuticaka, bahúdaka, parivrajakacárya e paramahamsa. O est 
gio de vida paramahamsa é o mais elevado estágio de perfeição. 
Essa ordem de vida é respeitada por todas as outras. Mahárãja 
Rsabhagjo filho-dorei/Nabhi e Merudevi, era uma encarnação do 
Senhor, e instruiu Seus filhos a seguir o caminho da perfeição 
através de tapasya, que santifica a existência de uma pessoa e a 
habilita a alcançar o estágio de felicidade espiritual, que é etema 
e sempre crescente, Todo o ser vivo está buscando felicidade, 
mas ninguém sabe onde se pode obter felicidade eterna e ilimi- 
tada. Homens tolos buscam prazer material dos sentidos como 
substitutivo para a verdadeira felicidade, mas tais homens tolos 
se esquecem de que dita felicidade temporária, derivada'dos pra- 
zeres dos sentidos, também é desfrutada porcães e porcos: 
Nenhum animal, pássaro ou besta é desprovido deste prazer dos 
sentidos. Em todas. as espécies de vida, incluindo ja forma 
humana de vida, tal felicidade é vastamente obtenível. A forma 
humana de vida, contudo, não se destina a essa felicidade 
barata. A vida humana destina-se a alcançar eterna e ilimitada 
felicidade, através da compreensão espiritual. Essa compreensão 
espiritual é obtida: por tapasya, ou submissão voluntária ao 
caminho de penitência € abstinência do prazer material. Aqueles 
que têm sido treinados para abstinência dos prazeres materiais 
chamam-se dhiras, ou homens que não são perturbados pelos 
sentidos. Somente esses dhiras podem aceitar as ordens de 
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sannyása, e eles podem gradualmente elevar-se ao status do 
paramahamsa, que é adorado por todos os membros da socie- 
dade: O rei Rsabha propagou esta missão, e na última fase de 
Sua vida isolou-Se completamente das necessidades corpóreas 
materiais, que constitui um estágio raro que não pode ser imi- 
tado por homens tolos, mas que deve ser adorado por todos. 


VERSO 14 
PRA Na a af ag; 
e o L 


rsibhir yacito bheje 
navamam párthivam vapuh 

dugdhemám osadhir viprás 
tenáyam sa usattamah 


rsibhih—pelos sábios; yácitah—sendo invocado por; bheje— 
assumiu; navamam-—a nona; párthivam—o governante da Ter- 
ra; vapuh—<corpo; dugdha—ordenhando; imám—todos esses; 
osadhih—produtos da terra; vipráh—ó brahmanas; tena-—por; 
ayam-—isto; sah-— Ele; usattamah —belamente atrativa, 


TRADUÇÃO 


Ó bráhmanas, sob a nona encarnação, o Senhor, invo- 
cado pelos sábios, aceitou o corpo de um rei [Prthu] que 
cultivou a terra para produzir vários víveres, e por esta ra- 
zão a Terra ficou bela é atrativa. 


SIGNIFICADO 


Antes do advento do rei Prthu, houve grandes falhas adminis- 
trativas, devido à vida viciosa do rei anterior ; o pai de Mahãraja 
Prthu. A classe de homens inteligentes (ou seja, os sábios e os 
brâhmanas) não apenas'rogaram ao Senhor que descesse, mas 
também destronaram o rei anterior. É dever do rei ser piedoso e 
zelar pelo bem-estar geral dos cidadãos. Sempre que há alguma 
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negligência da- parte do rei no cumprimento de seu dever, a 
classe de homens inteligentes deve destroná-lo. A classe de ho- 
mens inteligentes, contudo, não ocupa o trono real, porque eles 
têm deveres muito mais importantes para o bem-estar do 
público. Ao invés de ocupar o trono real, eles oraram por uma 
encarnação do Senhor, e o Senhor veio como Mahãrãja Prthu 
Homens deveras inteligentes, ou brahmanas qualificados, nunca 
aspiram a postos políticos. Maharãja Prthu cultivou muitos pro- 
dutos da Terra, e assim não apenas os cidadãos ficaram felizes 
por terem um rei tão bom, mas também toda a face da Terra 
tornou-se bela e atrativa. 


VERSO 15 


daa a | 
AA AMARA LA 


rúpam sa jagrhe mátsyam 
caksusodadhi-samplave 

navy aropya mahi-mayyám 
apad vaivasvatam manum 


rúpam— forma: sah—Ele; jagrhe— 
de peixe; cd 





umiu: mátsyam— 
usa-—Caksusa; udadhi—água; samplave— 
inundação; návi—no barco; aropva-—mantendo; mahi—a Ter- 
ra; mayyam-—submersa. em: .apát—protegido; vaivasvatam— 
Vaivasvata; manum -— Manu, o pai do homem. 








TRADUÇÃO 


Quando houve uma inundação completa, após o período 
do Cãksusa Manu, e o mundo inteiro estava mergulhado 
dentro d'água, o Senhor assumiu a forma de um peixe e 
protegeu Vaivasvata Manu, alojando-o em um barco. 


SIGNIFICADO 


Segundo Sripada Sridhara Svâmi, o comentador original do 
Bhagavatam, nem sempre há uma devastação após a mudança 
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de cada Manu. Entretanto, esta inundação após o período de 
Caksusa Manu aconteceu para mostrar algumas maravilhas a 
Satyavrata. Mas Sri Jiva Gosvâmi dá provas definitivas de escri- 
turas autorizadas (como o Visnu-dharmottara, Markandeya 
Purâna, Harivarnsa, etc.) de que sempre há uma devastação de- 
pois do fim de cada Manu. Srila Visvanátha Cakravarti também 
apoia Srila Jiva Gosvâmi, citando o Bhágavatámrta sobre esta 
inundagáo depois de cada Manu. Ademais, o-Senhor Se encar- 
nou neste período particular para mostrar especial favor a Satya- 
vrata, um devoto do Senhor 


VERSO 16 


GUETTA. Aa AAA | 
ql aa TE aa ARS 


surasuránám udadhim 
mathnatâm mandarâcalam 

dadhre kamatha-rúpena 
prstha ekâdase vibhuh 


sura—os teístas; asurânâm-—dos ateístas; udadhim—no 
oceano; mathnatâm-—batendo; ' mandarâcalam—a monta- 
nha . Mandarãcala; dadhre—sustentou; . kamatha—tartaruga; 
rúpena—sob a forma de: prsthe—casco; ekâdase-—pela ordem 
a décima-primeira; vibhuh-—a grande. 


TRADUÇÃO 


A décima-primeira encarnação do Senhor assumiu a 
forma de uma tartaruga, cujo casco serviu de pivô para a 
montanha Mandarãcala, que estava sendo usada como ba- 
tedeira pelos teístas e ateístas do universo. 


SIGNIFICADO 


Certa vez tanto os teístas quanto os ateístas ocuparam-se em 
produzir néctar do mar, para que todos eles pudessem tornar-se 
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imortais ao bebê-lo.. Naquela ocasião a montanha Mandaracala 
foi usada como batedeira, e orcasco do Senhor Tartaruga. a 
encarnação de: Deus, ficou sendo o: ponto de apoio (pivô) da 
montanha na água do mar. 


VERSO 17 


o o 41 
IAEA AAA ata R$ OI 


dhánvantaram dvádasamam 
trayodasámáam eva ca 

apáayayat surán anyán 
mohinvá mohavan strivã 


dhânvantaram-—a encarnação de Deus chamada Dhanvantari: 
dvâdasamam-— pela ordem a décima-segunda; trayodasamam-— 
pela ordem a, décima-terçeira;  eva-—certamente: ci 
apávayat—deu de beber; surán—os semideuses; anyán 
outros: mohinvã-— pela beleza deslumbrante: mohavan —enfei- 
tiçando: striva-—sob a forma de uma mulher. 












TRADUÇÃO 


Na décima-segunda encarnação, o Senhor apareceu 
como Dhanvantari, e na décima-terceira Ele enfeitiçou os 
ateístas através da beleza deslumbrante de uma mulher, é 
deu néctar para os semideuses beberem. 


, VERSO 18 
ad mt fita 
een erram tal 


caturdasam narasimham 
bibhrad daityendram úrjitam 
dadara karajair úray 
erakam kata-krd yatha 
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caturdasam—pela ordem a décima-<quarta; nára-simham—a 
encarnação do Senhor na forma de metade-homem e metade- 
leão; bibhrat—adveio; dairya-indram—o rei dos ateístas; 
úrjitam— fortemente constituído; dadara-—bifurcou; karajaih — 
pelas unhas; úrau—no colo; erakam— bambus; kata-krt— 
carpinteiro; vathã-— 


TRADUÇÃO 


a décima-quarta encarnação, o Senhor apareceu como 
Nrsirnha e bifurcou com Suas unhas o forte corpo do ateísta 
Hiranyakasipu, assim como um carpinteiro racha bambus. 


VERSO 19 
qd AMAR PAN T: 


gai AAA ARE NS 


pancadasam vamanakam 
krivagad adhvaram baleh 

pada-trayam yacamanah 
pratyâditsus tri-pistapam 


pañcadasam—pela ordem a décima-quinta; vamanakam— 
O brâhmana-anão; - krtvã-—com. a. pretensão, de; agár— 
foi; adhvaram—arena de sacrifício; baleh—do rei Bali; 
pada-trayam-—apenas. três . passos; yacamanah-—esmolando; 
pratyâditsuh-—-desejando de coração recuperar; tri-pistapam—o 
reino dos três sistemas planetários. 


TRADUÇÃO 


Na décima-quinta encarnação, o Senhor assumiu a forma 
de um brãhmana-anão [Vâmana) e visitou a arena de sacri- 
fício montada por Maháraja Bali. Embora desejasse de 
coração recuperar o reino dos três sistemas planetários, Ele 
Simplesmente pediu uma doação de três passos de terra. 
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SIGNIFICADO 


O Deus Todo-poderoso pode conceder a qualquer um o reino 
do universo, a partir de um pequeno começo, e, similarmente, 
pode tomar o reino do universo sob alegacáo de mendigar um 
pequeno pedaço de terra. 


VERSO 20 


AR EA (UA AURA TIM] 
Paros Sd rr (Roll 


avatáre sodasame 
pasyan brahma-druho nrpán 
trih-sapta-krivah kupito 
nih-ksatrâm akaron mahim 


avatâre—na encarnação do Senhor; sodasame-—a décima- 
sexta; pasyan—vendo; brahma-druhah—desobedientes às 
ordens dos brãhmanas; nrpan—a ordem real; trih-sapta-—três 
vezes sete vezes; krrvah—tinha feito; kupitah—estando ocu- 
pado; nih—negação; ksatram—a classe administrativa; 
akarot—executou; mahim—a Terra. 


TRADUÇÃO 


Na décima-sexta encarnação do Supremo, o Senhor 
[como Bhrgupati] aniquilou a classe administrativa 
[ksatriyas] vinte e uma vezes, tendo-se irado com eles por 
causa de sua rebelião contra os bráhmanas [a classe 
inteligente]. 


SIGNIFICADO 


E de se esperar que os ksatriyas, ou a classe administrativa de 
homens, governem o planeta sob a orientação da classe de ho- 
mens inteligentes, que orientam os governantes de acordo com 
as normas, dos sástras, ou os livros de conhecimento revelado. 
Os governantes executam a administração de acordo com essa 
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orientação. Sempre que há desobediência por parte dos ksatriyas, 
ou à classe administrativa, contra as ordens dos eruditos e inteli- 
gentes brâhmanas, os administradores são removidos à força 
dos postos, e substituídos por uma administração melhor. 


VERSO 21 
o TA À 
E m Ty YASAN: IRRI 


tatah saptadase játah 
satyavatyam parasarát 
cakre veda-taroh sakha 
drstvã puriso ' lpa-medhasah 


tatah—depois (disso; saptadase—na décima,sétima encar- 
nação; jatah—adveio; satyavaryâm—no ventre de Satyavati; 
parásarát—por Parásara Muni; cakre—preparou; veda-taro) 
da árvore dos desejos dos Vedas; sakhah-—ramos; drstvã-—ao 
ver; pumsah—as pessoas em geral; alpa-medhasah—menos 
inteligentes. 








TRADUCAO 


Depois disso, na décima-sétima encarnação do Supremo, 
Sri Vyasadeva apareceu no ventre de Satyavati, através de 
Parãsara Muni, e dividiu o único Veda em vários ramos e 
sub-ramos, vendo que as pessoas em geral eram menos 
inteligentes. 


SIGNIFICADO 


Originalmente o Veda é um. Mas Srila Vyasadeva dividiu o 
Veda: original.em quatro, a saber, Sama, Yajur, Rg, Atharva; e, 
então, eles foram novamente explicados em diferentes ramos, 
como.os Purânas.e o Mahãbhãrata. A linguagem e o tema vé- 
dico são muito difíceis para homens comuns. Quem os entende 
sáo os bráhmanas altamente inteligentes e auto-realizados. Mas, 
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a atual era de Kali é cheia de homens ignorantes: Mesmo aque- 
les que nascem de um: pai bráhmana são, na era atual, nada 
melhores que os súdras ou as mulheres. Os homens duas-vezes- 
nascidos, a saber, os brâhmanas, os ksatriyas e os vaisyas, 
devem submeter-se a um processo purificatório cultural conhe- 
cido como saniskãras; mas, por causa da má influência da era 
atual, os assim chamados membros das famílias de brâhmanas e 
outras de ordem elevada, já não são altamente cultos. Eles são 
chamados de dvija-bandhus, ou amigos e membros familiares 
dos duas-vezes-nascidos. Mas esses dvija-bandhus classificam- 
se entre os súdras e as mulheres. Srila Vyâsadeva dividiu os 
Vedas em vários ramos e sub-ramos, para o benefício das classes 
menos inteligentes como os dvija-bandhus, súdras e mulheres. 












VERSO 22 


ae ara 
añadí À aT: TIRRI 


nara-devatvam āpannah 
sura-kãrya-cikirsayã 
samudra-nigrahâdini 
cakre viryâny atah param 


nara-—ser humano; devatvam-—divindade; apannah 
assumido a fórma de; sura-—os semideuses: kârya-=atividades: 
eikirsaya-—com o propósito de executar; samudra—o- Oceano 
Índico; “nigraha-adini— controlando, + etc.; cakre executou; 
viryâni— proezas sobre-humanas; atah param-— depois disso: 











TRADUÇÃO 


Na décima oitava encarnação, o Senhor apareceu como o 
rei Râma, Com o propósito de executar certo trabalho do 
agrado dos semideuses, Ele manifestou poderes sobre- 
humanos ao controlar o Oceano Índico e ao matar o ateísta 
rei Rávana, que estava do outro lado do mar. 
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SIGNIFICADO 


A Personalidade de Deus Sri Râma assumiu a forma de um 
ser humano e apareceu na Terra com o propósito de fazer certo 
trabalho do agrado dos semideuses, ou as personalidades admi- 
nistrativas. para manter a ordem do universo. As vezes grandes 
demônios e 'ateístas como: Ravana, Hiranyakasipu e muitos 
outros tornam-se sobremaneira famosos,-devido ao avanço da 
civilização material, com a ajuda da ciência material e outras 
atividades, dentro de um espirito de desafio à ordem estabele- 
cida do Senhor. Por exemplo: a tentativa de voar a outros plane- 
tas por meios materiais é um desafio à ordem estabelecida. As 
condições de cada planeta são diferentes, e diferentes classes de 
Seres humanos são ali acomodadas para diferentes propósitos, 
mencionados nos códigos do Senhor. Mas, inflados pelo mínimo 
sucesso em avanço material, às vezes os materialistas ímpios 
desafiam à existência de Deus. Ravana era um deles, e queria 
enviar homens ordinários ao planeta de Indra (céu), através de 
meios materiais. sem levar em conta as qualificações neces- 
sárias. Ele queria construir uma escadaria que chegasse direta- 
mente ao planeta celestial, para que as pessoas não precisassem 
submeter-se à rotina de trabalho piedoso necessária para entrar 
naquele planeta. Ele também queria executar outros atos contra 
O governo estabelecido do Senhor. Ele chegou mesmo a desafiar 
a autoridade de Sri Rama, a Personalidade de Deus, e raptou 
Sua esposa, Sitã. É claro que o Senhor Râma viera castigar esse 
ateísta, respondendo à prece e desejo dos semideuses. Ele por- 
tanto aceitou o desafio de Rávana, e toda esta atividade é o tema 
do Rámavana. Porque o Senhor Râmacandra era a Personali- 
dade de Deus, Ele manifestou atividades. sobre-humanas, que 
nenhum ser humano, incluindo o materialmente avançado 
Ravana. poderia executar. O Senhor Ramacandra abriu uma €s- 
trada real no Oceano Índico, com pedras que flutuavam na água. 
Os cientistas modernos têm pesquisado na área da antigravi- 
dade. mas não foram capazes de produzir antigravidade em lu- 
gar algum. Mas, porque a antigravidade é uma criação do 
Senhor. pela qual Ele pode fazer planetas gigantescos voar e flu- 
tuarem no ar, Ele fez com que as pedras, mesmo nessa Terra, 
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ficassem sem peso, e preparou uma ponte de pedras no mar, sem 


nenhum pilar de apoio. Esta é a manifestação do poder de Deus. 


VERSO 23 
cra Rafa a A | 
RM RARA NR 
ekonavimse vimsatime 
vrsnisu prápya janmani 


râmu-krsnãv iti bhuvo 
bhagaván aharad bharam 





ekonavimse-—na décima nona; vimsatime—também na vigé- 
sima; vrsnisu—na dinastia Vrsni; prâpya-—tendo . obtido; 
janmani—nascimentos; ráma—Balaráma; krsnáu—Sri Krsna; 
iti—assim; bhuvah—do mundo; bhagaván—a Personalidade de 
Deus; aharat—removeu; bharam—fardo. 


TRADUÇÃO 


Na décima-nona e na vigésima encarnações, o Senhor 
adveio como o Senhor Balarâma e o Senhor Krsna, na famí- 
lia de Vrsni [a dinastia Yadu]; e, fazendo-o, Ele removeu o 
fardo do mundo. 


SIGNIFICADO 


A mencáo específica da palavra bhagaván neste verso indica 
que Balaráma e Krsna sáo formas originais do Senhor. Isso será 
explicado mais detalhadamente adiante. O Senhor Krsna não é 
uma encarnação do purusa, como aprendemos no começo deste 
capítulo, Ele é diretamente a Personalidade de Deus original, 
e Balarâma é a primeira manifestação plenária do Senhor. 
De Baladeva, a primeira falange de expansões plenárias — 
Vasudeva, Sañkarsana, Aniruddha e Pradyumna — expande- 
se. O Senhor Sri Krsna é Vásudeva, e Baladeva é Sankarsana. 


[Canto 1, Cap. 3 
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VERSO 24 
Ta: EA aA ae A | 
aa matag: AR aR NRN 


tatah kalau sampravrtte 
sammoháya sura-dvisâm 

buddho nâmnãnjana-sutah 
kikatesu bhavisyati 


tatah—depois disso; kalau—a era de Kali; sampravrtte— 
seguindo-se: sammoháya—com-o propósito de enganar; sura— 
os teístas: dvisám—aqueles que são invejosos; buddhah— 
Senhor Buddha; námná—chamado; añjaná-sutah—o: filho de 
Anjanã: kikaresu—na província de Gaya (Bihar); bhavisyati— 
ocorrerá. 


TRADUÇÃO 


Então, no começo da Kali-yuga, o Senhor aparecerá 
como o Senhor Buddha, o filho de Anjanã, na província de 
Gayá, apenas com o propósito de enganar aqueles que são 
invejosos do teísta fiel. 


SIGNIFICADO 


O Senhor Buddha, uma poderosa encarnação da Personali- 
dade de Deus, apareceu na província de Gaya (Bihar), como 
filho de Anjanã, e pregou sua própria concepção de não- 
violência e censurou mesmo os sacrifícios de animais sanciona- 
dos nos Vedas. Na ocasião em que o Senhor Buddha apareceu, 
as pessoas em geral eram ateístas e preferiam came animal a 
qualquer outra coisa. Sob alegação de sacrifícios védicos, todos 
os lugares transformaram-se praticamente em matadouros, e a 
matança de animais era cometida irrestritamente. O Senhor 
Buddha pregou a não-violência, apiedando-se dos pobres ani- 
mais. Ele pregou que não acreditava nos dogmas dos Vedas, e 
enfatizou os efeitos psicológicos adversos, provocados pela ma- 
tança de animais. Os homens menos inteligentes da era de Kali, 
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que náo tinham fé em Deus, seguiram esse princípio, e oportu- 
namente foram treinados na disciplina moral e não-violência, 
passos preliminares para avançar mais no caminho da realização 
de Deus: Ele iludiwos ateístas porque tais ateístas que seguiam 
seus princípios não acreditavam em Deus, mas mantiveram sua 
absoluta fé no Senhor Buddha, o qual era a própria encarnação 
de Deus. Assim, os infiéis foram levados a acreditar em Deus 
sob a forma do Senhor Buddha, Esta foi a misericórdia do 
Senhor Buddha: dos infiéis ele fez fiéis a ele. 

A matança de animais, antes do advento do Senhor Buddha, 
era-o mais proeminente aspecto da sociedade. As pessoas pro- 
clamavam que esses sacrifícios eram védicos. Quando os Vedas 
não são aceitos através da sucessão discipular autorizada, os lei- 
tores casuais dos Vedas são desencaminhados pela linguagem 
florida deste sistemã de conhecimento, No Bhagavad-gitã faz-se 
um comentário sobre, tais acadêmicos tolos (avipascitah). Os 
acadêmicos tolos da literatura védica, que não se importam de 
receber a mensagem transcendental através de fontes transcen- 
dentais auto-realizadas, em sucessão .discipular,. certamente 
serão confundidos. Para eles;ras cerimônias ritualísticas sã 
consideradas como o máximo de tudo, Eles não têm. profundi- 
dade de conhecimento. Segundo o Bhagavad-gitã (15.15), 
vedais ca sarvair aham eva vedyah: todo o sistema dos Vedas é 
para levar-nos gradualmente ao caminho do Senhor Supremo. 
Todo o tema da literatura védica destina-se ao conhecimento do 
Senhor Supremo, da alma individual, da situação cósmica e da 
relação entre todos esses ítens. Quando a relação é conhecida, a 
função relativa se inicia, é, como resultado de tal função, a meta 
última da vida, ou séja, voltar ao Supremo, ocorre da maneira 
mais fácil. Desafortunadamente, acadêmicos desautorizados dos 
Vedas cativam-se apenas pelas cerimônias purificatórias, o que 
faz com que o progresso natural seja obstruído.. 
` Para essas pessoas confusas, de propensão ateísta, o Senhor 
Buddha é o emblema do teísmo. Portanto, ele quis em primeiro 
lugar sustar O hábito da matança de animais. Os matadores de 
animais são elementos perigosos no caminho de volta ao 
Supremo. Há dois tipos de matadores de animais. A alma é às 
vezes chamada de o “animal”, ou o ser vivo. Portanto, tanto o 
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matador de animais quanto aqueles que perderam sua identidade 
como alma'são matadores de animais. 

Maharaja Pariksit disse que somente o matador de animais 
não: pode--saborear' a mensagem transcendental do: Senhor 
Supremo. Portanto, se por acaso as pessoas forem educadas no 
caminho do Supremo, antes de mais nada elas terão que apren- 
der a parar o processo de matança de animais como 'se-mencio- * 
ou acima. É um disparate dizer que a matança de animais nada 
tem a ver com a compreensão espiritual. Por causa dessa'pe- 
rigosa teoria, muitos ditos sannyásis têm surgido graças à 
Kali-yuga, os quais pregam a matança de animais sob.o disfarce 
dos Vedas. O tema já foi discutido na conversa entre o Senhor 
Caitanya e Maulana Chand Kazi Shaheb. O sacrifício animal, 
como se estabelece nos Vedas, é diferente da irrestrita-matança 
de animais nos matadouros. Porque os asuras, ou os-assim cha- 
mados académicos das literaturas védicas, apontam a evidência 
da matança de animais nos; Vedas, o Senhor Buddha negou su- 
perficialmente a autoridade dos Vedas. Esta rejeição dos Vedas 
pelo Senhor Buddha foi adotada a fim-de salvar as pessoas 
do vício da matança de animais. bem como de salvar-os pobres 
animais do» processo de matança: executado: por seus irmãos 
maiores. que clamam por fraternidade universal, paz, justigave 
egiiidade., Não há justiça quando há: matança de animais. “O 
Senhor Buddha queria parar com isto completamente, e por isso 
seu culto de ahimisã foi propagado não apenas na: Índiay mas 
também fora do país. 

Tecnicamente, a filosofia do Senhor Buddha é chamada: de 
ateísta porque não há aceitação do Senhor Supremo; e pórque 
este sistema de filosofia negou a autoridade dos Vedas. Mas este 
é um ato de camuflagem executado pelo Senhor. O Senhor 
Buddha é a encarnação do Supremo. Sendo assim, ele é o preco- 
nizador original do conhecimento védico. Portanto, ele não po- 
deria rejeitar à filosofia védica-Mas ele a rejeitou externamente, 
porque os sura-dvit, ou os demônios que são sempre invejosos 
dos devotos de Deus, tentam justificar a matança de vacas, ou a 
matança de animais, com o uso das páginas dos Vedas, e isso 
está sendo feito atualmente pelos sannyásis modemizados. O 
Senhor Buddha teve que rejeitar totalmente a autoridade dos 
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Vedas.'É algo simplesmente técnico; e se não: fosse assim ele 
não teria sido aceito como'a encarnação de Deus: Nem teria ele 
sido adorado nas canções transcendentais do poeta Jayadeva, 
que é um dcârya Vaisnava. O Senhor Buddha pregou os princí- 
pios preliminares dos Vedas de maneira apropriada para aquela 
época (assim também o fez Sankaracarya) para estabelecer à au- 
toridade dos Vedas. Portanto; tanto o Senhor Buddha: quanto 
Acãrya Sankara prepararam o caminho para o teísmo, e os 
ácáryas Vaisnavas, especificamente o Senhor Sri Caitanya 
Maháprabhu, indicaram para as pessoas o caminho da realização 
de volta ao Supremo. 

Ficamos contentes de saber que as pessoas estão se interes- 
sando no movimento de não-violência do Senhor Buddha. Mas 
irão elas levar o assunto bastante a sério e fecharão totalmente os 
matadouros de; animais? Caso contrário, o culto de ahirnsã 
perde o sentido: 

O Srimad-Bhãgavatam: toi composto precisamente antes do 
começo da era de Kali (cerca de cinco mil anos atrás), eo 
Senhor Buddha apareceu cerca de: dois mil e seiscentos anos 
atrás: Portanto, o Senhor Buddha “está predito no Srimad- 
Bhãgavatam. Essa é a palavra autorizada desta luminosa escri- 
tura. Há muitas profecias assim, e elas estão sendo cumpridas 
uma após outra. Elas indicarão a posição concreta do Srimad- 
Bhãgavatam, que não tem nenhum: vestígio de erro, ilusão, 
engano e imperfeição, que são os quatro defeitos das almas con- 
dicionadas, As almas liberadas estão acima desses defeitos; por- 
tanto, elas podem ver e predizer coisas que estão por acontecer 
em distantes datas futuras: 


VERSO 25 


St quina ces qm | 
rf Pare TARA: RUN 


athasau yuga-sandhyáyam 
dasyu-práyesu rájasu 
Janitã visnu-yasaso 
namna kalkir jagat-parih 
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atha—depois disso; asau—o mesmo Senhor; yuga-san- 
dhyâyâm—na . conjunção das * yugas;  dasyu—saqueadores; 
prayesu—quase todos; rájasu—as personalidades governantes; 
janita—nascerá; visnu—chamado Visnu; yasasah—de sobre- 
nome Yaga; námná—em nome de; kalkih—a encarnacáo do 
Senhor; jagat-patih—o Senhor da criagáo. 


TRADUÇÃO 


Depois disso, na conjunção das duas yugas, o Senhor da 
criação nascerá como a encarnação Kalki e tornar-Se-á o 
filho de Visnu Yasã. Nessa altura, os governantes da Terra 
terão degenerado em saqueadores. 


SIGNIFICADO 


Aqui está outra predição do advento do Senhor Kalki, a encar- 
nação de Deus. Ele aparecerá na conjunção das duas yugas, a 
saber, no fim da Kali-yuga com o-começo da Satya-yuga: O ci- 
clo de quatro yugas, a saber, Satya, Treta, Dvapara e Kali, gira 
como os meses do calendário. A atual Kali-yuga dura 432.000 
anos, dos quais passamos apenas 5.000 anos após a Batalha de 
Kuruksetra e o fim do regime do rei Pariksit. Desse modo, res- 
tam passar ainda 427.000 anos. Portanto, ao final desse período, 
a encarnação de: Kalki surgirá, como se: prediz no Srimad- 
Bhâgavatam. O nome de Seu pai, Visnu Yasa, um bráhmana 
erudito, e a aldeia Sambhala também são mencionados. Como 
se mencionou acima, todas essas profecias provarão serem ver, 
dadeiras em ordem cronológica. Esta é a autoridade do Srimad- 
Bhagavatam. 


VERSO. 26 
aaa aia e) aaa | 
MIRTA: eat ra: Epa IRAM 


avatarã hy asarikhyeyã 
hareh sattva-nidher dvijah 
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yathavidasinah kulyáh 
sarasah syuh sahasrasah 


avatârãh— encarnações; hi-—certamente; asarikhyeyãh—inu- 
meráveis; hareh—de Hari, o Senhor; sattva-nidheh-—do oceano 
de bondade; dvijah—os brâhmanas;. yathã-—como ele é; 
avidasinah — inexauríveis; kulyah-—regatos; sarasah-—de vas- 
tos lagos; syuh— são; sahasrasah —milhares de. 





TRADUÇÃO 


Ó brahmanas, as encarnações do Senhor são inumerá- 
veis, como regatos fluindo de inexauríveis fontes de água. 


SIGNIFICADO 


A lista de encarnações da Personalidade de Deus aqui apre- 
sentada não é completa: É apenas uma visão parcial de todas as 
encarnações. Há muitas outras; tais como Sri Hayagriva, Hari, 
Hamsa, Prónigarbha, Vibhu, Satyasena, Vaikuntha, Sārva- 
bhauma, Visvaksena, Dharmasetu, Sudhāmā, Yogesvara, 
Brhadbhánu e outras: de eras passadas. Sri Prahlâda Maharája 
disse em sua oração: “Meu Senhor; Vós manifestais tantas 
encarnações quantas espécies há de vida — os seres aquáticos, 
os vegetais, os répteis, as aves, as bestas, Os homens, os semi- 
deuses, etc. — apenas para a manutenção dos fiéis e aniqui- 
lação dos infiéis. Vós advindes dessa forma, de acordo com a 
necessidade das diferentes yugas. Na Kali-yuga encarnastes dis- 
farçado em devoto”: Esta encarnação do Senhor na Kali-yuga é 
o Senhor Caitanya Mahâprabhu. Há muitas outras passagens, 
tanto no Bhãgavatam quanto em outras escrituras, nas quais a 
encarnação do Senhor como Sri Caitanya Maháprabhu é explici- 
tamente mencionada. No Brahma-samhita também está dito 
indiretamente que, embora haja muitas encarnações do Senhor, 
tais como Râma, Nrsimha, Varáha, Matsya, Kúrma e muitas ou- 
tras, O próprio Senhor às vezes Se encarna em pessoa. O Senhor 
Krsna e o Senhor Sri Caitanya Mahaprabhu não são, portanto. 
encarnações, mas a fonte original de todas as outras encar- 
nações. Isto será claramente explicado no próximo sloka. Desse 
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modo, o Senhor é a fonte inexaúrivel de inumeráveis encar- 
nações, que nem sempre são mencionadas. Mas tais encarnações 
distinguem-se por feitos extraordinários específicos, os quais 
não podem ser executados por nenhum ser vivo, Este é O teste 
geral para identificar uma encarnação do Senhor, direta e indire- 
tamente dotada de poder. Algumas encarnações mencionadas 
acima são quase porções plenárias. Por exemplo, os Kumãras 
são investidos com conhecimento transcendental. Sri Nárada é 
dotado de poder com:servico devocional. Maharaja Prthu é uma 
encarnação investida de poder com função executiva. A encar- 
nação Matsya é diretamente uma porção plenária. Assim, as inu- 
meráveis encarnações do Senhor manifestam-se constantemente 
em todos os universos, sem cessar, assim como a água flui cons- 
tantemente das cachoeiras. 


VERSO 27 


ço Tg É] 
Sa: af ta IT A NRS 


rsayo manavo devã 
manu-putrã mahaujasah 

kalah sarve harer eva 
saprajapatayah smrtáh 


rsayah— todos. ;,os... sábios;.. manavah todos os Manus; 
devah—todos, os. semideuses; manu-putrah—todos. os descen- 
dentes. „de: „Manu; maha-ojasahmuito poderosos; , kalah— 
porção da, porção, plenária; . sarve—todos , coletivamente; 
* hareh—do Senhor; eva-— certamente; sa; -prajapatayah — junta- 
mente com os Prajápatis; smrtãh-—são conhecidos. 


TRADUÇÃO 


Todos os rsis, Manus, semideuses e descendentes de 
Manu, que são especialmente poderosos, são porções plená- 
rias das porções plenárias do Senhor. Nestes incluem-se 
também os Prajápatis. ir 
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SIGNIFICADO 


Aqueles que sáo comparativamente menos poderosos cha- 
mam-se vibhúti, e aqueles que são comparativamente mais 
poderosos chamam-se encarnações avesa. 


VERSO 28 


TA TRSH YL ENG MARET | 
cañas cla aa A ral 


-kalah pumsah 

¡as tu bhagaván svayam 
yakulam lokam 
mrdayanti yuge yuge 








ete-—todas essas; ca-—e; amsa-—porções plenárias; kalah — 
porções das porções plenárias; punisah-—do Supremo; krsnah — 
Senhor Krsna; tu--mas; bhagavân—a Personalidade de 
Deus; svayam—em pessoa; indra-ari—os inimigos de 
Indra; vyãkulam— perturbados: lokam—todos os planetas; 
mrdayanti—protege: yuge yuge—em diferentes eras. 


TRADUÇÃO 


Todas as encarnações acima mencionadas são ou porções 
plenárias ou porções das porções plenárias do Senhor, mas 
o Senhor Śri Krsna é a Personalidade de Deus original. To- 
das elas aparecem nos planetas sempre que há um distúrbio 
criado pelos ateístas. O Senhor encarna para proteger os 
teístas. 


SIGNIFICADO 


Nesta estrofe particular o Senhor Sri Krsna, a Personalidade 
de Deus, distingue-Se de outras encarnações. Ele é classifi- 
cado entre os avatáras (encarnações) devido a que, por Sua 
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misericórdia sem causa, o Senhor desce de Sua morada transcen- 
dental: Avatãra significa “aquele que desce”. Todas as encamna- 
ções do Senhor, incluindo o próprio Senhor, descem aos diferentes 
planetas do mundo material, bem como em diferentes espécies de 
vida, para cumprir missões particulares. As vezes Ele vem em 


«pessoa, e-às vezes Suas diferentes porções plenárias ou partes 


das porções plenárias, ou Suas porções diferenciadas direta e in- 
diretamente dotadas de poder por Ele, descem a este mundo ma- 
terial para executar certas funções específicas. Originalmente, o 
Senhor é pleno de todas as opulências, de toda a coragem, toda a 
fama, toda a beleza, todo o conhecimento e toda a renúncia. 
Observe-se que, quando elas são parcialmente manifestadas 
através das porções plenárias, ou partes das porções plenárias, 
certas manifestações de Seus diferentes poderes são requeridas 
para aquelas funções particulares. Quando se instalam pequenas 
lâmpadas elétricas num cômodo, isso não significa que a central 
elétrica esteja limitada pelas pequenas lâmpadas. A mesma cen- 
tral elétrica pode suprir corrente para operar motores industriais 
em larga escala, com maiores volts. Analogamente, as encar, 
nações do Senhor exibem poderes limitados de acordo com a 
quantidade de poder necessária na ocasião particular. 

Por exemplo, o Senhor Parasurâma e o Senhor Nrsimha ma: 
nifestaram incomum opulência ao matar os ksatriyas desobe- 
dientes vinte e uma vezes e ao matar o poderosíssimo ateísta 
Hiranyakasipu. Hiranyakasipu era tão poderoso que mesmo os 
semideuses em outros planetas costumavam tremer simples- 
mente pelo franzir desfavorável de suas sobrancelhas. Estando 
os semideuses no nível superior de existência material, eles ex- 
cedem em muitas e muitas vezes o mais bem situado ser humano, 
em duração de vida, beleza, riqueza, parafernália, e em todos os 
outros aspectos. Mesmo assim, eles temiam HiranyakaSipu. 
Assim, podemos simplesmente imaginar quão poderoso era 
Hiranyakasipu neste mundo material. Mas mesmo Hiranya- 
kaSipu foi feito em pedacinhos pelas garras do Senhor Nrsimha. 
Isto significa que qualquer pessoa materialmente poderosa não 
pode resistir à força das garras do Senhor, Da mesma forma, 
Jâmadagnya demonstrou o poder do Senhor ao matar todos os 
reis desobedientes, poderosamente situados em seus respectivos 
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estados. Avencarnacáo investida de poder do Senhor, Nárada, e 
a encarnação plenária, Varâha, bem como o Senhor Buddha 
indiretamente dotado de poder, criaram fé nas massas: As encar- 
nações de Rama e Dhanvantari revelaram Sua fama, e Bala- 
râma, Mohini e Vaâmana mostraram Sua beleza. Dattâtreya, 
Matsya, Kumãra e -Kapila demonstraram Seu conhecimento 
transcendental. Nara e Nãrãyana Rsis manifestaram Sua renún- 
cia: Desse modo, todas as diferentes encarnações do Senhor ma- 
nifestaram, direta ou indiretamente, diversos aspectos; mas o 
Senhor Krsna, o Senhor primordial, revelou os aspectos comple- 
tos do Supremo, e desta maneira se confirma que Ele é a fonte 
de todas as outras encarnações. E o mais extraordinário aspecto 
revelado pelo Senhor Sri Krsna foi a manifestação energética 
interna de Seus passatempos com as vaqueirinhas: Seus pas- 
satempos com as gopis constituem manifestações de existência, 
bem-aventurança e conhecimento transcendentais, embora se ma- 
nifestem aparentemente como amor sexual. A atração específica 
de Seus passatempos com as gopis não deve de forma alguma ser 
mal entendida. O Bhãgavatam relata esses passatempos trans- 
cendentais no Décimo Canto. E; a fim de chegar à posição de 
entender a natureza transcendental dos passatempos do Senhor 
Krsna com “as gopis, o Bhagavatam promove gradualmente o es- 
tudante através dos nove outros cantos. 

De acordo com a afirmação de Srila Jiva Gosvámi, conforme 
fontes autorizadas, o Senhor Krsna é a fonte de todas as outras 
encamações. Não é que'o Senhor Krsna tenha alguma fonte de 
encarnação. Todos os sintomas da Verdade Suprema estão pre- 
sentes por completo na pessoa do Senhor Sri Krsna, e no 
Bhagavad-gitã ó Senhor enfaticamente declara que não há ver- 
dade superior ou igual à Ele. Nesta estrofe, a palavra svayam é 
particularmente mencionada para confirmar que o Senhor Krsna 
não tem outra fonte além dEle Mesmo. Embora em outras pas- 
sagens as encarnações sejam descritas como bhagavân por causa 
de suas funções específicas, em nenhuma parte se declara que 
elas são à' Personalidade Suprema. Nesta estrofe, a palavra 
svayam significa a supremacia como o 'summum bonum. 

O summum bonum, Krsna, é único e incomparável. Ele 
mesmo Se expandé em várias partes, porções e partículas, 
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como svayam-rúpa, svayam-prakasa, tad-ekátma, prabhava, 
vaibhava, vilasa, avatára, âvesa e jivas, todas providas de inu- 
meráveis energias, adequadas às respectivas pessoas e persona- 
lidades. Os “acadêmicos eruditos em temas | transcendentais 
analisam cuidadosamente o summum bonum Krsna como tendo 
sessenta e quatro atributos principais. Todas as expansões ou 
categorias do Senhor possuem apenas alguma porcentagem 
desses atributos. Mas Sri Krsna é o possuidor de cem por cento 
dos atributos. E Suas, expansões pessoais, tais como svayam- 
prakása, tad-ekátma, até as categorias dos avatáras, que sáo to- 
dos visnu-tativas, possuem até noventa e três por cento desses 
atributos transcendentais. O Senhor Siva, que nem é avatára, 
nem ávesa; nem intermediário entre esses, possui quase oitenta 
e quatro por cento dos atributos. Mas as jivas, ou os seres vivos 
individuais, em diferentes status de vida, possuem no máximo 
setenta e oito por cento dos atributos. No estado condicionado de 
existência material, o ser vivo possui esses atributos em quanti- 
dade muito diminuta, variando de acordo com a vida piedosa do 
ser vivo."O mais perfeito entre os:seres vivos é Brahmãy O su- 
¿premo administrador de um-universo Ele possui, por.completo, 
setenta e oito por cento dosvatributos. Todos. os outros. semi- 
deuses tém os mesmos atributos em menor quantidade, ao passo 
que os seres humanos possuem os atributos em quantidade muito 
diminuta. O padrão de perfeição para um ser humano é desen- 
volver esses atributos, plenamente, até setenta e oito por cento. 
O ser vivo jamais poderá possuir atributos como Siva, Visnu ou 
o Senhor Krsna: Um ser vivo pode tornar-se divino, 'desenvol- 
vendo em plenitude setenta e oito por cento de atributos trans- 
cendentais, porém jamais poderá tornar-se um Deus como Siva, 
Visnu ou-Krsna. Ele pode tornar-se um Brahmã no devido 
tempo. Os seres vivos divinos que são habitantes dos planetas do 
céu espiritual são-companheiros eternos de Deus-em diferentes 
planetas espirituais chamados-Hari-dhâma e-Mahesa-dhâma. A 
morada do Senhor Krsna acima de todos:os planetas espirituais 
chama-se 'Krsnaloka, ou Goloka' Vrndavana, eos seres vivos 
perfeitos, desenvolvendo em plenitude setenta -e oito por cento 
dos atributos acima mencionados, podem entrar no planeta de 
Krsnaloka após deixar este corpo material. 
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VERSO 29 
SERA A Cad À 
AAA RAMA 112811 


janma guhyam bhagavato 
ya etat prayato harah 

sáyam prátar grnan bhaktya 
duhkha-gramãd vimucyate 


janma-—nascimento; guhyam-—misterioso; bhagavatah—do 
Senhor; yah-—uma pessoa; etat-—todos esses; prayatah-—cui- 
dadosamente; narah-—homem; sãyam-—tarde; prâtah-—-manhã; 
grnan—recita; bhaktya—com devoção; duhkha-grâmãt-—de 
todas às misérias; vimucyate—alivia-se de. 


TRADUÇÃO 


Quem quer que cuidadosamente recite os misteriosos 
aparecimentos do Senhor, com devoção, de manhã e à 
tarde, alivia-se de todas as misérias da vida. 


SIGNIFICADO 


No Bhagavad-gitã a Personalidade de Deus declara que qual- 
quer um que conheça os princípios do nascimento: e atividades 
transcendentais do Senhor voltará ao Supremo, após libertar-se 
deste tabernáculo material. Assim, pelo simples fato de conhe- 
cer O caminho misterioso da encarnação do Senhor neste mundo 
material, uma pessoa pode liberar-se do cativeiro material. Por- 
tanto, o nascimento e atividades do Senhor, como Ele manifesta 
para o bem-estar das pessoas em geral, não são comuns. São 
misteriosos, e apenas desvenda-se o mistério para aqueles que 
cuidadosamente tentam aprofundar-se no assunto mediante de- 
voção espiritual. Desse modo se obtém liberação do cativeiro 
material. Aconselha-se, portanto, a todos que simplesmente re- 
citem esse capítulo do Bhãgavatam, com as descrições do apare- 
cimento do Senhor em diferentes encarnações, com sinceridade 
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€ devoção, que poderão obter compreensão do nascimento e ati- 
vidades do Senhor. A própria palavra vimukti, ou liberação, 
indica que o nascimento e atividades do Senhor são todos trans- 
cendentais: de outra forma, simplesmente por recitá-los, uma 
pessoa não poderia alcançar liberação: Eles são; portanto, mis- 
teriosos, e aqueles que não seguem as; regulações prescritas do 
serviço devocional não têm direito a penetrar nos mistérios de 
Seus nascimentos e atividades. 


VERSO 30 


Tai ma eta fara | 
ama RARA ol 


etad rúpambhagavato 
hy arúpasya cid-atmanah 
máayá-gunair viracitam 
mahadadibhir átmani 


etat—todas essas; rúpam—formas; bhagavatah—do Senhor; 
hi—certamente; arúpasya—de. alguém que não tem forma 
material;  cit-armanah-—da Tramscendéncia: máyd—energia 
material; - gunaih—pelas qualidades; - viracitâm-—manufatu- 
radas; mahat-adibhih—com os componentes da matéria; 
ātmani—no eu. 


TRADUÇÃO 


A concepção da forma universal virát do Senhor, como 
aparece no mundo material, é imaginária. Ela capacita os 
menos inteligentes [e neófitos] a ajustarem-se à idéia de que 
o Senhor tem forma. Mas, na verdade, o Senhor náo tem 
forma material. 


SIGNIFICADO 


A concepcáo do Senhor conhecida como visva-rúpa, Ou virát- 
rúpa, náo é mencionada propositalmente junto ás várias encar- 
nações do Senhor, porque todas as encarnações do Senhor acima 
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mencionadas sáo transcendentais e não há vestigio de materia- 
lismo em seus corpos. Não há diferença entre o-corpo e'o eu, 
como acontece na alma condicionada. A virat-rúpa é concebida 
para aqueles que são apenas adoradores neófitos. Para eles, a 
virát-rúpa material é apresentada, e isto será explicado no Se- 
gundo Canto. Na virãt-ripa as manifestações materiais de dife- 
rentes planetas são concebidas como Suas pernas, mãos, etc. Na 
verdade, todas essas descrições são para os neófitos. Os neófitos 
não podem conceber nada além da matéria. A concepção mate- 
rial do Senhor não é incluída na lista de Suas formas reais. 
Como Paramãtmã, ou Superalma, o Senhor está dentro de todas 
e cada uma das formas materiais, mesmo dentro dos átomos, 
mas a forma material externa é apenas uma imaginação, tanto 
para o Senhor quanto para o ser vivo. As formas atuais das al- 
mas condicionadas também não são reais. A conclusão é que a 
concepção material do corpo do Senhor como virar é imaginária. 
Tanto o Senhor quanto os seres vivos são espíritos vivos e têm 
corpos espirituais originais. 


VERSO 31 


o pa a Ral AS | 
Ti RE aaia: N 


yathá nabhasi meghaugho 
renur vá párthivo 'nile 
evam drastari drsyatvam 
na aropitam abuddhibhih 


yaha tal como é; nabhasi—no céu: megha-oghah—uma 
massa de nuvens; renuh—poeira; vá—bem como; parthivah-— 






com o propósito de ver; dropitam—é implí- 
cito; abuddhibhih— pelas pessoas menos inteligentes. 
TRADUCAO 


As nuvens e a poeira são transportadas pelo ar, mas as 
pessoas menos inteligentes dizem que o céu está nublado e o 
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ar está sujo. De forma semelhante, eles também implantam 
concepções corpóreas materiais no eu espiritual, 


SIGNIFICADO 


Aqui confirma-se que, com nossos olhos e sentidos materiais, 
não podemos ver o Senhor, que é todo espírito. Não podemos 
sequer detectar a centelha espiritual que existe dentro do corpo 
material do ser vivo. Vemos a cobertura externa do corpo ou da 
mente sutil do'ser vivo, mas não podemos ver a centelha espiri- 
tual dentro do corpo. Assim, somos levados a aceitar a presença 
“do ser vivo ao perceber a presença de seu corpo grosseiro, De 
modo semelhante. aqueles que querem ver o Senhor com estes 
olhos materiais. ou com os sentidos materiais, são aconselhados 
a meditar no gigantesco aspecto externo chamado virat-rúpa. 
Por exemplo, quando um, determinado cavalheiro vai em seu 
carro, que se pode ver facilmente, identificamos o carro com o 
“homem dentro do carro. Quando o presidente sai em seu carro 
particular, dizemos: “Lá vai o presidente”. Naquele instante, 
“identificamos o carro com o presidente. Do mesmo modo, aos 
homens menos inteligentes que querem ver Deus de imediato, 
“Sem a qualificação necessária, mostra-se primeiramente o gigan- 
esco cosmo material como a forma do Senhor, embora o Senhor 
esteja dentro e fora. As nuvens' no céu e o azul do céu são 
melhor apreciados dessa maneira. Emborá'o matiz azulado do 
céu é O céu em si sejam diferentes, nós concebemos a cor do céu 
como azul. Mas esta concepção vaga é válida somente para os 
leigos. 





VERSO 32 


aa om AAA | 
era di aq 13311 


atah param yad avyaktam 
avyúdha-guna-brmhitam 
adrstásruta-vastutvát 
sa jivo yat punar-bhavah 
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atah essa; param—além:;  yat—que; avyaktam—imani- 
festa; avyúdha-—sem' configuração formal; guna-brmhitam— 
afetado pelas qualidades; adrsta—invisível; asruta—inaudí- 
vel; vastutvat-—sendo assim; sah—que; jivah-—ser vivo; yat— 
aquilo que; punah-bhavah—nasce repetidamente. 


TRADUCAO 


Além desta concepção grosseira de forma há outra, ou 
seja, a concepção sutil de forma, a qual não tem configu- 
ração formal e é invisível, inaudível e imanifesta. O ser vivo 
tem sua forma além dessa sutileza, pois, de outro modo, 
não poderia ter repetidos nascimentos. 


SIGNIFICADO 


Assim como a manifestação cósmica grosseira é concebida 
como:o corpo gigantesco do Senhor, da mesma forma há a con- 
cepção de Sua forma sutil, que é simplesmente compreendida 
sem ser vista, ouvida ou manifestada, Mas de fato todas essas 
concepções grosseiras ou sutis do corpo estão em relação com os 
seres vivos, Além dessas existências material grosseira ou psí- 
quica sutil, o ser vivo tem sua forma espiritual. O corpo gros- 
seiro e as funções psíquicas param de atuar tão logo O ser vivo 
deixa o corpo grosseiro visível, De fato, dizemos que o ser vivo 
foiembora porque ele está invisível e inaudível, Mesmo quando 
O corpo grosseiro não está agindo por se achar o ser vivo em 
sono profundo, sabemos que ele está dentro do corpo por causa 
de sua respiração. Assim, a saída de um ser vivo do corpo não 
significa que a alma viva deixe de existir. Ela existe, de outro 
modo, como se repetiriam seus nascimentos um após o outro? 

A conclusão é que o Senhor é eternamente existente em Sua 
forma transcendental, que não é nem grosseira, nem sutil, como 
a do ser vivo; Seu corpo não se compara de forma alguma aos 
corpos grosseiro e sutil do ser vivo. Todas essas concepções do 
corpo de Deus são imaginárias. O ser vivo tem sua forma espi 
tual eterna, que está condicionada apenas devido a sua contami- 
nação material. 
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VERSO 33 


A qa a ufa | 
aena A gr amada 23 


vatreme sad-asad-ripe 
pratisiddhe sva-samvidá 
avidyayátmani krte 
iti tad brahma-darsanam 


vatra-—sempre que; ime —em todos esses; sar-asat-— grosseiro 
e sutil; rpe-—nas formas de: pratigiddhe-—ao ser anulado; sva- 
samvida—através da auto-realização; avidyayã-—pela ignorán- 
cia: dtmani—no0 eu: krtre—tendo sido imposto; ¿ri—assim; tat= 
isto é: brahma-dars$anam —o processo de ver o Absoluto. 





TRADUÇÃO 


Sempre que uma pessoa experimente, através da auto- 
realização, que os corpos grosseiro e sutil nada têm a ver 
com o eu puro, nesse momento ela vê a si mesma, bem como 
ao próprio Senhor. 


SIGNIFICADO 


A diferença entre auto-realização e ilusão material é saber que 
as imposições temporárias ou ilusórias da energia material, sob a 
forma dos corpos grosseiro e sutil, são coberturas superficiais do 
eu. As coberturas ocorrem devido à ignorância, Tais coberturas 
nunca são efetivas na pessoa da Personalidade de Deus. Saber 
disso convincentemente chama-se liberação, ou ver o Absoluto. 
Isso significa que a auto-realização perfeita faz-se possível pela 
adoção da vida divina, ou espiritual. Auto-realização significa 
tornar-se indiferente às necessidades dos corpos grosseiro e su- 
til, e levar a sério as atividades do eu. O ímpeto para atividades 
provém doeu, mas tais atividades tornam-se ilusórias devido à 
ignorância da verdadeira posição do eu, Por i ignorância, o inte- 
resse próprio é calculado em termos dos corpos grosseiro e sutil, 
e por isso desperdiça-se todo um conjunto de atividades, vida 
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após vida. Quando, contudo, uma pessoa encontra o eu através 
de cultivo apropriado, as atividades do eu começam. Portanto. 
um homem que está ocupado nas atividades do eu chama-se 
Jivan=mukta, ou pessoa liberada: mesmo na existência con- 
dicional. 

Este estágio perfeito de auto-realização atinge-se não por 
meios artificiais mas aos pés de lótus do Senhor, que é sempre 
transcendental. No Bhagavad-gitã o Senhor diz que está pre- 
sente no coração; de todos, e dEle somente é que vêm todo o 
conhecimento, lembrança ou esquecimento. Quando o ser vivo 
deseja ser desfrutador da energia material (fenómenos. ilu- 
sórios), 0Senhorcobre o: ser vivo como mistério do esque- 
cimento, e assim o ser vivo interpreta erradamente o corpo 
grosseiro e a mente sutil: como sendo seu próprio eu. E pelo cul- 
tivo de conhecimento transcendental, quando o ser vivo ora ao 
Senhor pela liberação das garras do esquecimento, o Senhor, por 
Sua misericórdia sem causa; remove a cortina ilusória do ser 
vivo, e desse modo ele realiza seu próprio eu, Ele então se ocupa 
no serviço ao Senhor em sua posição constitucional eterna. 
libertando-se da vida condicionada. Tudo isso o Senhor realiza. 
seja através de Sua potência externa, seja diretamente pela pó- 
tência interna. 


VERSO 34 


qa aa dr añ 
au a RAR E Fm ell 


yady esoparata devi 
maya vaisaradi matih 

sampanna eveti vidur 
mahimni sve mahiyate 


yadi—se, “contudo; esá—eles; uparatã-atenua-se: devi 
máayá—energia ilusória; vaisaradi—plena de conhecimento: 
matih—iluminagáo; sampannah—— enriquecida com; eva —certa- 
mente; ¡ti —assim; viduh—estando consciente de; mahimni—nas 
glórias; sve—do eu; mahiyate—situando-se em. 
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TRADUÇÃO 


Se a energia ilusória se atenua e a entidade viva torna-se 
plenamente enriquecida com conhecimento, pela graça do 
Senhor, então ela de imediato ilumina-se com auto- 
realização e assim situa-se em sua própria glória. 


SIGNIFICADO 


Porque o Senhor é a Transcendência absoluta, todas as Suas 
formas, nomes, passatempos, atributos, companheiros e ener- 
gias são idênticos a Ele. Sua energia transcendental atua de 
acordo com Sua ónipoténcia. A mesma energia age como Suas 
energias externa, interna e marginal; e, por Sua onipotência, Ele 
pode executar qualquer coisa, através da atuação de alguma das 
energias acima. Ele pode transformar a energia externa em in- 
terna por Sua vontade. Portanto, por Sua graça a energia ex- 
terna, que é empregada para iludir aqueles seres vivos que assim 
o desejam, atenua-se pela vontade do Senhor, em termos, dt; 
arrependimento e penitência para a alma condicionada, E a mes: 
miíssima energia então age para ajudar o ser vivo purificado à 
progredir no caminho da auto-realização. O exemplo da energia 
elétrica é muito apropriado a este respeito. O eletricista perito 
pode utilizar a energia elétrica tanto para aquecer quanto para 
refrigerar, por meio de um simples ajuste. Analogamente, a 
energia externa, que agora confunde o ser vivo com a conti- 
nuação de nascimentos e mortes, transforma-se em potência in- 
terna pela vontade do Senhor, para levar o ser vivo à vida eterna. 
Quando um ser vivo é assim agraciado pelo Senhor, ele situa-se 
em sua própria posição constitucional para desfrutar da vida 
espiritual eterna. 


VERSO 35 


da aii ud a 1 
aa a a A al 


evam janmani karmáni 
hy akartur ajanasya ca 
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varnayanti sma kavayo 
veda-guhyâni hrt-pateh 


- evam—assim; janmáni—nascimento; karmani—atividades: 
hi—certamente; akartuh—do inativo; ajanasya—do | não- 
nascido; ca—e; varnayanti—descrevem; sma-—no passado; 
kavayah—os eruditos; veda-guhyâni—indesvendável pelos 
Vedas; hrt-pateh-—do Senhor do coração. 








TRADUÇÃO 


Desse modo 9s homens eruditos descrevem os nascimen- 
tos e atividades do não-nascido e inativo, que é indesvendá- 
vel mesmo nas literaturas védicas. Ele é o Senhor do 
coração. 

SIGNIFICADO 


Tanto o Senhor quanto a entidade viva são, por essência, 
completamente espirituais. Portanto ambos são eternos, e ne- 
nhum deles tem nascimento e morte. A diferença é que os assim 
chamados nascimentos e desaparecimentos do Senhor são distin- 
tos daqueles dos seres vivos. Os seres vivos que nascem e então 
novamente morrem estão atados pelas leis da natureza material. 
Mas os assim chamados aparecimento e desaparecimento do 
Senhor não são ações da natureza material, mas sim demons- 
trações da potência interna do Senhor. Eles são descritos pe- 
los grandes sábios, para o propósito da auto-realização. No 
Bhagavad-gitã o Senhor afirma que Seu dito nascimento no 
mundo material é Suas atividades são completamente transcen- 
dentais. E pela simples meditação nessas atividades podemos al- 
cançar a realização de Brahman e assim nos libertar do cativeiro 
material. Nos srutis se diz que o não-nascido parece nascer. O 
Supremo nada tem a fazer, mas, por ser onipotente, tudo é exe- 
cutado por Ele naturalmente, como se fosse feito de maneira 
automática, De fato, o aparecimento e desaparecimento da Su- 
prema Personalidade de Deus e Suas diferentes atividades são 
todos confidenciais, mesmo nas literaturas védicas. Todavia, 
são revelados pelo Senhor para conceder misericórdia às almas 
condicionadas. Devemos sempre tirar proveito das narrações das 
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atividades do Senhor, que são meditações sobre o Brahman na 
forma mais conveniente e saborosa. 


VERSO. 36 


aa ramas: 
gona a sn | 

A fia RA 
rar Bu rega; SAI 


sa vã idam visvam amogha-lilah 
srjaty avaryatti na sajjate "smin 

bhútesu cantarhita átma-tantrah 
sad-vargikam jighrati sad-gunesah 


sah—o Senhor Supremo; va-— alternadamente; idam-—isto; 
visvam—universos manifestos; amogha-lilah-—aquele cujas ati- 
vidades sáo imaculadas; srjati—cria; avati atti—mantém e ani- 
quila; na—náo; sajjate—é afetado por; asmin—neles; bhútesu— 
em todos os seres vivos; ca—também; antarhitah—vivendo 
dentro; âtma-tantrah-—auto-suficiente sat-vargikam—dotado 
de todas as poténcias de Suas opuléncias; Jighrati—superficial- 
mente apegado, como no cheirar da fragrância; saf-guna- 
isah —senhor dos seis sentidos. 


TRADUÇÃO 


O Senhor, cujas atividades são sempre imaculadas, é o 
senhor dos seis sentidos e é plenamente onipotente com seis 
opulências. Ele cria os universos manifestos, os mantém e 
os aniquila, sem ser afetado de maneira alguma. Ele está 
dentro de todo ser vivo e é sempre independente. 


SIGNIFICADO 


A diferença primordial entre o Senhor e as entidades vivas é 
que o Senhor é o criador e as entidades vivas são criadas. Aqui 
Ele é chamado de amogha-lilah, que indica que não há nada 
































206 Srimad-Bhagavatam [Canto 1, Cap. 3 
lamentável em Sua criação, Aqueles que criam distúrbios em 
Sua criação são eles mesmos perturbados. Ele é transcendental a 
todas as aflições materiais, porque é pleno de todas as seis opu- 
lências, a saber, riqueza, poder, fama, beleza, conhecimento e 
renúncia, e assim Ele é o senhor dos sentidos, Ele cria esses 
universos manifestos à fim de resgatar os Seres vivos que estão 
dentro deles, padecendo das três espécies de misérias; Ele man- 
tém os universos e, no devido tempo, os aniquila sem ser sequer 
levemente afetado por tais ações. Ele está ligado a esta criação 
material muito superficialmente; assim como uma pessoa cheira 
o odor sem estár em contacto com O objeto odorífero. Elementos 
agnósticos, portanto, nunca podem aproximar-se dEle, a des- 
peito de todos os esforços. 


VERSO 37 
qma GANGA Y 
BN A gado st | 
A a mataria: 
aaa eat TEO 


na câsya kascin nipunena dhâtur 
avaiti jantuh kumanisa útih 

námani rúpáni mano-vacobhih 
santanvato nata-caryám ivajñah 








na—náo;  ca—e;  asya—dEle;: kascit—qualquer um; 
nipunena-—por destreza; dhatuh—do criador; avaiti—pode en- 
tender; jantuh-—o ser vivo: kumanisah—com um pobre fundo 
de conhecimento: útili— atividades do Senhor; namâni—Seus 
nomes; ripâni—Suas formas; manah-vacobhih—mediante es- 
peculagáo mental ou proferir de falas; santanvatah—exibindo; 
nata-caryâm-—uma ação dramática; iva— como; ajnah-—o tolo. 


TRADUÇÃO 


Os tolos, com um pobre fundo de conhecimento, não po- 
dem entender a natureza transcendental das formas, nomes 
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e atividades do Senhor, que está atuando como um ator em 
üm drama. Tampouco eles podem expressar tais coisas, 
nem em suas especulações, nem em suas palavras. 


SIGNIFICADO 


Ninguém pode descrever adequadamente à natureza transcen- 
dental da Verdade Absoluta. Por isso se diz que Ele está além da 
expressão da mente e da fala. E todavia há certos homens, com 
um pobre fundo de conhecimento, que desejam entender a Ver- 
dade Absoluta através da especulação mental imperfeita e da 
descrição falha de Suas atividades. Para o leigo, Suas ativida- 
des, aparecimento e desaparecimento, Seus nomes, Suas for- 
mas, Sua parafernália, Suas personalidades é todas as coisas 
relativas a Ele são misteriosas. Há duas classes de materialistas, 
a saber, os trabalhadores fruitivos e os filósofos empíricos. Os 
trabalhadores fruitivos praticamente não têm informação da 
Verdade Absoluta, e os especuladores mentais, após frustrarem- 
se nas atividades fruitivas, voltam-se para a Verdade Absoluta e 
tentam conhecê-lO por especulação mental. E, para todos esses 
'homens, a Verdade Absoluta é um mistério, assim como o tru- 
que do mágico é um mistério para as crianças. Sendo' iludidos 
“pelo truque do Ser Supremo, os não devotos. que talvez sejam 
muito destros em trabalho fruitivo e especuiação mental, estão 
sempre na ignorância. Com esse conhecimento limitado, eles 
são incapazes de penetrar na região misteriosa da transcendên- 
cia. Os especuladores mentais são um pouco mais progressistas 
que, os materialistas, grosseiros ou os trabalhadores fruitivos, 
mas, porque também estão dentro do cerco da ilusão, eles to- 
mam como certo que qualquer coisa que tenha forma, nome e 
atividades é apenas um produto da energia material. Para eles, O 
Espírito Supremo é amorfo. inominado e inativo, E porque tais 
especuladores mentais igualam o nome e forma transcendentais 
do Senhor com os nomes e formas mundanos, de fato eles estáo 
na ignorância. Com esse pobre fundo de conhecimento, não têm 
“acesso à verdadeira natureza do Ser Supremo. Como se afirma 
mo Bhagavad-gitã, o Senhor está sempre numa posição transcen- 
dental, mesmo quando está dentro do mundo material. Mas os 
é 
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homens ignorantes consideram o Senhor como uma das grandes 
personalidades do. mundo, e assim eles são, desencaminhados 
pela energia ilusória. 


VERSO 38 
“Rm ia 
qdo comem) 
isa dare 
wa TR IRCI 


sa veda dhâtuh padavim parasya, 
duranta-viryasya rathãriga-pâneh 

yo 'mãyayã santatayânuvrityã 
bhajeta tar-pâda-saroja-gandham 


sah— Ele, apenas; veda-— podem. conhecer; dhatuh—do cria- 
dor; padavim-—glórias; parasya—da transcendência; duranta- 
viryasya-—do . poderosíssimo; ratha-ariga-pâneh-—do . Senhor 
Krsna, que leva em Sua mão a roda de uma quadriga; yah— 
aquele que; amãyayã-—sem reservas; santatayã-—sem nenhum 
intervalo; anuvrttyã— favoravelmente; bhajeta— presta serviço; 
tat-páda—a Seus pés; saroja-gandham—fragráncia do lótus, 





TRADUÇÃO 


Somente aqueles que prestam serviço sem reservas, inin- 
terrupto e favorável aos pés de lótus do Senhor Krsna, que 
carrega a roda da quadriga em Sua mão, podem conhecer 
o criador do universo em toda a Sua glória, poder e 
transcendência. 


SIGNIFICADO 


Apenas'os devotos puros podem conhecer o nome, forma e 
atividades transcendentais do Senhor Krsna, devido a estarem 
completamente livres das reações do trabalho fruitivo e da espe- 
culação mental. Os devotos puros não desejam lucrar nada para 
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si de seu imaculado serviço ao Senhor. Eles prestam incessante 
serviço ao Senhor, espontaneamente, sem nenhuma reserva. To- 
dos na criação do Senhor estão prestando serviço ao Senhor, in- 
direta ou diretamente. Ninguém é exceção a essa lei do Senhor. 
Aqueles que estão prestando serviço indiretamente, sendo força- 
dos pelo agente ilusório do Senhor, estão prestando-Lhe serviço 
desfavoravelmente. Mas aqueles que Lhe prestam serviço dire- 
tamente, sob a orientação de seu amado agente, estão prestando- 
Lhe serviço favoravelmente. Esses servos favoráveis são 
devotos do Senhor, e pela graça do Senhor eles podem entrar na 
região misteriosa da transcendência, pela misericórdia, do 
Senhor. Mas os especuladores mentais permanecem o tempo 
todo na escuridão. Como se afirma no Bhagavad-gitã, o próprio 
Senhor orienta os devotos puros para o caminho da realização 
devido a sua constante ocupação no serviço amoroso ao Senhor, 
com afeição espontânea. Este é o segredo da entrada no reino de 
Deus. Atividades fruitivas e especulação não são qualificações 
para a entrada, 


E VERSO 39 


ae MTO ARA RÃ 


asta 
safa atente 
a qa ga: fa au: RS 


atheha dhanya bhagavanta ittham 
yad vásudeve "khila-loka-nâthe 

kurvanti sarvatmakam atma-bhávam 
na yatra bhiiyah parivarta ugrah 


atha—assim; iha—neste mundo; dhanyãh-—bem sucedidos; 
bhagavantah— perfeitamente conhecedores; ittham-—tal; yat— 
que; vasudeve—a Personalidade de. Deus; akhila—todo- 
abrangente; loka-náthe—ao proprietário de todos os univer- 
sos:  kurvanti—inspira;  sarva-atmakam-—cem por cento; 
ãtma-—espírito; bhavam — êxtase; na-—nunca; yatra—em que; 
bhiiyah-—novamente; parivartah-— repetição; ugrah—medonha. 
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TRADUÇÃO 


É somente fazendo tais perguntas neste mundo que pode- 
mos ser bem sucedidos e perfeitamente conhecedores, pois 
essas perguntas invocam amor transcendental extático pela 
Personalidade de Deus, que é o proprietário de todos os 
universos, e garantem cem por cento de imunidade contra a 
medonha repetição de nascimentos e mortes, 


SIGNIFICADO 


As perguntas dos sábios encabeçados por Saunaka são aqui 
louvadas por Súta Gosvâmi, devido ao mérito de sua natureza 
transcendental. Como já se concluiu, apenas os devotos do 
Senhor podem conhecê-lO com bastante profundidade, e nin- 
guém mais pode conhecé-1O realmente; assim, os devotos são 
perfeitos possuidores de todo o conhecimento espiritual. A Per- 
sonalidade de Deus é a última palavra da Verdade Absoluta. O 
Brahman impessoal e o Paramatmã localizado (Superalma) es- 
tão incluídos no conhecimento da Personalidade de Deus. Desse 
modo, alguém que conheça a Personalidade de Deus pode auto- 
maticamente conhecer tudo sobre Ele, Suas multipotências e 
Suas expansões. Assim, os devotos recebem congratulações por 
serem completamente bem sucedidos, Um devoto cem por cento 
do Senhor é imune às 'medonhas misérias materiais de repetidos 
nascimentos e mortes. 


VERSO 40 


FÉ ARA arm quot arena | 
añ A AÑ | 
fa va ql ara AE ligo] 


idam bhagavatam nama 
purânam brahma-sammitam 
uttama-Sloka-caritam 
cakãra bhagavân rsih 
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nihsreyasaya lokasya 
dhanyam svasty-ayanam mahat 


idam-—este; bhãgavatam-—livro que contém a narração sobre 
a Personalidade de Deus e Seus devotos puros; nâma-—de no- 
me; purânam-—suplementar aos Vedas; brahma-sammitam-—en- 
carnação do Senhor Śri Krsna; 'urtama-śloka—dá Personali- 
dade de Deus; caritam—atividades;  cakãra-—compilado; 
bhagavân-—encarnação da Personalidade de Deus; rsih—Sri 
Vyasadeva; nih$reyasaya—para o' bem último; -lokasya—de 
todas as pessoas; dhanyam—plenamente bem sucedido; 
svasti-ayanam—completamente bem-aventurado; mahat—todo- 
perfeito. 


TRADUÇÃO 
Este Srimad-Bhágavatam, compilado por Srila Vyása- 


deva, a encarnação de Deus, é a encarnação literária de 
Deus. Ele destina-se ao bem último de todas as pessoas, e é 
plenamente bem sucedido, completamente bem-aventurado 
e todo-perfeito. 


SIGNIFICADO 


- O Senhor Sri Caitanya Mahaprabhu declarou que o Srimad- 
Bhagavatam é a representação sonora e imaculada de todo o 
conhecimento e história védicos. Há histórias seletas de grandes 
devotos que estão em contato direto com a Personalidade Deus. 
O Srimad-Bhagavatam é a encarnação literária do Senhor Sri 
Krsna e por isso não é diferente dEle. O Srimad-Bhâgavatam 
deve ser adorado com o mesmo respeito com que adoramos ao 
Senhor. Desse modo poderemos partilhar das bênçãos últimas 
do Senhor, estudando-o paciente, e. cuidadosamente. Assim 
como Deus é toda a luz, toda a bem-aventuranca e toda a per- 
feição, assim também o é o Srimad-Bhagavatam. Podemos obter 
toda a luz transcendental do Brahman Supremo, Sri Krsna, atra- 
vés da recitacáo do Srimad-Bhágavatam, desde que ela seja re- 
cebida através do meio transparente do mestre espiritual. O 
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secretário particular do Senhor Caitanya, Srila Svarúpa Dámo- 
dara Gosvâmi, aconselhou todos os possíveis visitantes que vies- 
sem ver o Senhor em Puri e fazer um estudo do Bhagavatam 
coma pessoa Bhagavatam. A pessoa Bhâgavatam é o mestre 
espiritual fidedigno e auto-realizado, e somente através dele po- 
demos entender as lições do Bhagavatam e alcançar o resultado: 
desejado: Pode-se colher com o estudo do Bhagavatam todos os 
benefícios. possíveis de serem; obtidos da presença pessoal do 
Senhor: Ele está repleto de todas as bênçãos transcendentais do 
Senhor Sri Krsna que possamos esperar de Seu contato pessoal, 


















VERSO 41 


a: RIR quai TA | 
ara ar t aga Uee 


tadidam grahayam ása 
sutam átmavatám varam 
sarva-vedetihasânam 
sáram sáram samuddhrtam 






















tat—que; idam—esse; gráhayám àsa—tez com que acei- 
tasse; sutam—a seu filho; drmavatám—dos auto-realizados: 
varam—mais respeitável: sarva—todas; veda— literaturas védi- 
cas (livros de conhecimento); irihasanam-—de todas as histórias: 
sáram-—nata; sáram— nata; samuddhriam-— extraída. 








































TRADUÇÃO 


Sri Vyasadeva o transmitiu a seu filho, que é o mais res- 
peitado entre os auto-realizados, após extrair a nata de todas 
as literaturas védicas é histórias do universo. 


SIGNIFICADO 


Homens com um pobre fundo de conhecimento aceitam a his- 
tória do mundo somente a partir da época de Buddha, ou desde 
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600:A. €., e todas as histórias mencionadas nas escrituras, ante- 
riores: a esse período, eles consideram: como «apenas histórias 
imaginárias. De fato não é assim. Todas as histórias menciona- 
das nos:Purānas € Mahābhārata, etc., são histórias reais, não 
apenas deste planeta, mas também de milhões de outros planetas 
dentro do universo. vezes a história dos planetas além deste 
mundo parece inacreditável para tais homens: Mas eles não sa- 
bem que os diversos planetas não são iguais sob todos os aspec- 
tos e que, portanto, alguns dos fatos históricos provenientes de 
outros: planetas não correspondem à experiência deste planeta, 
Considerando a diferente situação de diferentes planetas, e tam» 
bém o tempo as circunstâncias, não há nada de admirável nas 
histórias dos Purânas, tampouco elas são imaginárias. Devemos 
sempre: lembrar a máxima de que o alimento de um homem é 
veneno para outro. Não devemos, portanto, rejeitar as histórias 
dos Purânas por julgá-las imaginárias. Os grandes rsis como 
Vyãsa não teriam interesse algum de pôr algumas estórias imagi- 
nárias em suas literaturas, 

No Srimad-Bhágavatam são descritos fatos históricos sele- 
cionados das histórias de diversos planetas. Portanto, todas as 
autoridades espirituais o aceitam como o Mahã-purâna. O signi- 
ficado especial dessas histórias é que elas estão todas ligadas às 
atividades do Senhor, em tempo e atmosfera diferentes. Srila 
Sukadeva Gosvâmi é a mais elevada personalidade de todas as 
almas auto-realizadas, e ele aceitou o Bhágavatam como tema 
de seus estudos com seu pai, Vyãsadeva: Srila Vyásadeva é a 
grande autoridade, e, sendo o tema do Srimad-Bhágavatam tão 
importante, ele transmitiu a mensagem primeiramente a seu 
grande filho Srila Sukadeva Gosvâmi. Ele é comparado à nata 
do leite. A literatura védica é como o oceano de leite de conheci- 
mento. A nata, ou a manteiga, é a parte mais saborosa e essen- 
cial do leite. O mesmo se aplica ao Srimad-Bhãgavaram, pois 
ele contém toda as saborosas, instrútivas é autênticas versões de 
diferentes atividades do Senhor e Seus devotos. Não há benefí- 
cio, entretanto, em aceitar a mensagem do Bhagavatam de des- 
crentes. ateístas e recitadores profissionais, que mercadejam o 
Bhagavatam para os leigos. Ele foi transmitido a Srila Sukadeva 
Gosyámi, que nada tinha a ver com o comércio do Bhâgavatam. 
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Ele não precisava manter despesas familiares com tal negócio: O 
Srimad-Bhãgavatam deve, portanto, ser recebido do represen- 
tante de Sukadeva, que deve estar na ordem de vida renunciada, 
sem estorvos familiares. O leite é indubitavelmente muito bom e 
nutritivo, mas quando é tocado pela boca de uma serpente deixa 
de ser nutritivo; ao contrário, torna-se uma fonte de morte. Ana- 
logamente, aqueles que não estão estritamente na disciplina 
Vaisnava não devem mercadejar este Bhãgavatam e tornar-se a 

causa da morte espiritual para tantos ouvintes. No Bhagavad- 
gitá o Senhor diz que o propósito de todos os Vedas é conhecê- 
IO (o Senhor Krsna), e o Srimad-Bhãgavatam é o próprio 
Senhor $ri Krsna, sob'a forma de conhecimento registrado. 

Portanto, ele é a nata de todos os Vedas, e contém todos os fatos 
históricos de todos os tempos em relação com $ri Krsna. Ele é, 

na verdade, a essência de todas as histórias. uN 


VERSO 42 
qa naaa menni RA | 
A AE 


sa tu samsrávaydm ása 
maharajam pariksitam 

práyopavistam garigâyâm 
paritam paramarsibhih 


sah—o. filho. de Vyásadeva; :tu—novamente; samsrávayâm 
asa—fá-los audíveis; ..mahá-rájam—ao imperador;  pari- 
ksitam-—chamado. Pariksit; praya-upavistam—que se sentou 
até a morte sem comida ou bebida; garigayam-—às margens do 
Ganges; paritam—estando rodeado; parama-rsibhih—por gran- 
des sábios. 


TRADUÇÃO 


Sukadeya Gosvámi, o filho de Vyásadeva, por sua vez 
transmitiu o Bhãgavatam ao grande imperador Pariksit, 
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que se sentou, rodeado de sábios, às margens do Ganges, 
esperando a morte sem comer nem beber. 


SIGNIFICADO 


Todas as mensagens transcendentais são recebidas apropria- 
damente na corrente de sucessão discipular. Essa sucessão disci- 
pular chama-se parampará. Portanto, a menos que o Bhagavatam 
ou quaisquer outras literaturas védicas sejam recebidas através 
do sistema parampará. a recepção de conhecimento não é fide- 
digna, Vyásadeva transmitiu a mensagem a Sukadeva Gosvâmi; 
e de Sukadeva Gosvâmi, Suta Gosvâmi recebeu a mensagem. 
Deve-se, por conseguinte, receber a mensagem do Bhágavaram 
de Súta Gosvâmi ou de seu representante, e não de qualquer in- 
térprete irrelevante. 

O imperador Pariksit recebeu a informação de sua morte a 
tempo, e imediatamente deixou seu reino e familia e sentou-se 
às margens do Ganges para jejuar até a morte. Todos os grandes 
sábios. rsis, filósofos, místicos, etc., foram ali devido à posição 
imperial dele. Eles deram muitas sugestões sobre seu dever ime- 
diato;'e por fim foi determinado que ele ouviria de Sukadeva' 
Gosvâmi sobre o Senhor Krsna: Assimyo Bhágavatam foi-lhe 
falado. 

Sripâda Sankaracárya, que pregou a filosofia Māyāvāda e en- 
fatizou o aspecto impessoal do Absoluto, também recomendou 
que todos devem refugiar-se; aos pés de lótus do Senhor Sri 
Krsna, pois não há esperança de tirar proveito de algo através de 
debates. Indiretamente Sripada Sankaracârya admitiu que o que 
ele havia pregado nas interpretações gramaticais floridas do 
Vedanta-sútra não pode ajudar ninguém na hora da morte. Na 
hora crítica da morte deve-se recitar o nome de Govinda. Essa é 
à recomendação de todos os grandes transcendentalistas. Suka- 
deva Gosvâmi tinha, há muito, afirmado a mesma verdade, de 
que no fim da vida devemo-nos lembrar de Naráyana. Esta é a 
esséncia de todas as atividades espirituais. Em conformidade 
com esta verdade eterna, o Srimad-Bhágavatam foi ouvido pelo 
imperador. Pariksit, e foi recitado pelo competente Sukadeva 
Gosvami. E tanto o orador quanto o receptor das mensagens do 
Bhágavatam foram devidamente libertados pelo mesmo méio. 
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VERSO 43 
E anima SAR A | 
o area gas Ra 1831 


krsne sva-dhâmopagate 
dharma-jnanâdibhih saha 

kalau nasta-drsâm esa 
puránárko ' dhunoditah 


krsne—na de Krsna; sva-dháma—própria morada; upagate— 
tendo retornado; . dharma—religiáo; . jñdna—comhecimento; 
adibhih—combinados; . saha—juntamente com;  kalau—na 
Kali-yuga; nasta-drsam—de pessoas que perderam sua visão; 
esah-—todos esses; purâna-arkah-—o Purâna que é brilhante 
como o sol; adhunã-— agora mesmo; uditah-— surgiu. 


TRADUÇÃO 


Este Bhagavata Purâna é brilhante como o sol, e surgiu 
logo depois que o Senhor Krsna partiu para Sua própria 
morada, acompanhado pela religião, pelo conhecimento, 
eto. As pessoas que perderam sua visão devido à densa-es- 
curidão da ignorância na era de Kali iluminar-se-ão com 
este Purâna. 


SIGNIFICADO 


O Senhor Sri Krsna tem Sua dháma du morada, eterna, onde 
Ele Se diverte eternamente com Seus eternos companheiros e 
parafernália. E Sua morada eterna é uma manifestação de Sua 
energia interna, ao passo que o mundo material é uma manifes- 
tação de Sua energia externa, Quando desce ao mundo material, 
Ele Se revela com toda a parafernália em Sua potência interna, 
que é chamada ātma-māyā. No Bhagavad-gitā o Senhor diz que 
desce por intermédio de Sua própria potência (arma-mãyã). Sua 
forma, nome, fama, parafernália, morada, etc., não são, por- 
tanto, criações da matéria. Ele desce para redimir as almas caí- 
das e para restabelecer códigos de religião que são diretamente 
decretados por Ele. Exceto Deus, ninguém pode estabelecer os 
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princípios da religião. Somente Ele, ou uma pessoa apropriada 
por Ele dotada de poder, pode ditar os códigos da religião. Ver- 
dadeira religião significa conhecer Deus, nossa relação com Ele 
e nossos deveres em relação a Ele; e conhecer, enfim, nosso des- 
tino após deixar este corpo material. AS almas condicionadas, 
que estão na armadilha da natureza material, dificilmente to- 
mam conhecimento de todos esses princípios de vida. A maioria 
delas são como animais, ocupados em comer, dormir, temer e 
acasalar-se. Elas estão na maioria das vezes ocupadas em gozo 
dos sentidos sob a pretensão de religiosidade, conhecimento ou 
salvação. Elas são ainda mais cegas na atual era de desavenças, 
ou Kali-yuga. Na Kali-yuga, a população é apenas uma edição 
régia dos animais. Elas nada têm a ver. com conhecimento espiri- 
tual ou vida religiosa divina. São tão cegas que não podem 
ver nada além da jurisdição da mente sutil, inteligência ou 
ego, mas têm muito orgulho de seu avanço em conhecimen- 
to, ciência e prosperidade material, Elas podem arriscar suas 
vidas para tornar-se um cão ou porco logo após abandonarem 
o corpo atual, pois perderam completamente a visão da meta 
última da vida. A Personalidade de Deus, Sri Krsna, apa- 
receu perante nós um pouco antes do início da Kali-yuga, e re- 
tornou à Seu lar eterno praticamente no começo da Kali-yuga. 
Enquanto esteve presente, Ele revelou tudo através de Suas dife- 
rentes atividades. Ele falou o Bhagavad-gitã especificamente, e 
erradicou todos os pretensos princípios de religiosidade. E, 
antes de partir deste mundo material, Ele:dotou Sri-Vyásadova 
de poder. atravésde Nárada, para compilar: as mensagens do 
Srimad-Bhãgavatam; e assim, tanto O Bhagavad-gitã quanto o 
Srimad-Bhâgavaram são como archotes acesos para-as pessoas 
cegas desta era. Em outras palavras.-se-os homens desta-era de 
Kali querem vera luz verdadeira -da vida, eles devem recorrer 
apenas a esses dois livros, e sua meta de vida será cumprida. O 
Bhagavad-gitã é o estudo preliminar do Bhágavatam. E o 
Srimad-Bhágavatam é o summum bonum da vida, o Senhor Sri 
Krsna personificado, Temos, portanto, que aceitar o Srimad: 
Bhagavatam como. a representacao direta do Senhor Krsna, 
Aquele que pode ver o Srimad-Bhãgavatam também pode ver 
Sri Krsna em pessoa. Eles são idênticos. 
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VERSO 44 


a a Ran AR | 
m m A RR | 
Asia ra ad MR 18811 


tatra kirtayato viprã 
viprarser bhúri-tejasah 

aham cadhyagamám tatra 
nivistas tad-anugrahát 

so"ham vah srâvayisyâmi 
yathadhitam yathá-mati 





t kirtayatah-enquanto “recitava;  viprah—ó 
brâhmanas; viprá-rseh—com o grande brâhmana-rsi; bhúri— 
grandemente; rejasah— poderoso; aham-—eu: | ca—também: 
adhyagamam-—pude entender; — tatra-—naquele encontro: 
nivistah —estando perfeitamente atento; rat-anugrahát-—por suá 
misericórdia; sah—aquela mesma coisa; aham-—eu: vah-—a 
vós; Srávayisyami—transmitir-vos-ei;  yathã-adhitam vathã- 
mati-—tanto quanto compreendi. 


TRADUÇÃO 


f 

Ó brāhmanas eruditos! Quando Śukadeva Gosvâmi reci- 
tou o Bhagavatam ali [na presença do imperador Pariksit], 
eu o ouvi com profunda atenção, e assim, por sua miseri- 
córdia, aprendi o Bhagavatam com aquele grande e pode- 
roso sábio. Agora tentarei transmitir-vos a mesmíssima 
coisa, conforme aprendi com ele e a tenho compreendido. 


SIGNIFICADO 


Podemos, por certo, ver diretamente a presença do Senhor Sri 
Krsna nas páginas do Bhagavatam se o ouvimos de uma grande 
alma auto-realizada como Sukadeva Gosvâmi. Não podemos. 
contudo, aprender o Bhãgavatam com um recitador farsante e 
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mercenário, cuja meta de vida é ganhar dinheiro com tal reci- 
tação e empregar o ganho em indulgência sexual. Ninguém que 
esteja associado com pessoas ocupadas em vida sexual pode 
aprender o Srimad-Bhágavatam. Este é o segredo para se 
aprender o Bhâgavatam. Tampouco pode alguém aprender o 
Bhágavatam com uma pessoa que interprete o texto baseada em 
sua erudição mundana. Temos que aprender o Bhagavatam com 
o representante de Sukadeva Gosvâmi, e mais ninguém, se que- 
remos realmente ver o Senhor Sri Krsna em suas páginas. Este é 
o processo, e náo há alternativa. Súta Gosvámi é um represen- 
tante fidedigno de Sukadeva Gosvámi porque deseja apresentar 
a mensagem que recebeu do grande bráhmana erudito. Suka- 
deva Gosvámi apresentou o Bhágavatam tal como o ouviu de 
seu grande pai, e assim também Súta Gosvámi está apresentando 
o Bhágavatam tal como o ouviu de Sukadeva Gosvámi. O sim- 
ples ouvir náo é tudo; deve-se assimilar o texto com adequada 
atenção. A palavra nivista significa que Súta Gosvámi bebeu o 
suco do Bhágavatam através de seus ouvidos. Este é o verda- 
deiro processo de receber o Bhágavatam. Devemos ouvir com 
concentrada atenção da pessoa certa, e então poderemos imedia- 
tamente perceber a presença do Senhor Krsna em cada uma 
das páginas. Menciona-se aqui o segredo para conhecer o 
Bhâgavatam. Ninguém pode prestar atenção concentrada se não 
for de mente pura. Ninguém pode ser puro na mente se não é 
puro na ação. Ninguém pode ser puro na ação se não é puro em 
comer. dormir. temer e acasalar-se. Mas, de alguma forma, se 
alguém ouve com profunda atenção da pessoa certa, logo no iní- 
cio poderá com toda a certeza ver o Senhor Sri Krsna em pessoa 
nas páginas do Bhagavatam. 


Neste ponto encerram-se os Significados Bhaktivedanta do 
Primeiro Canto, Terceiro Capítulo, do Srimad-Bhagavatam, 
intitulado “Krsna éa fonte de todas as encarnações.” 





































CAPÍTULO QUATRO 


O aparecimento de $ri Nárada 


VERSO 1 
ama sa. 


R gani dea giai darem | 
a pR: aiaa: aa l 2 l 


vyása uváca 
iti bhruyanam samñstiya 
muninam dirgha-satrinám 
vrddhah kula-patih sútam 
bahvrcah saunako 'bravit 

























vyasah— Vyãsadeva; uvãca-— disse; iri— assim; bhruvanam— 
falando; sarstitya—congratulando-se; muninâm—dos grandes 
sábios: dirgha-—prolongada; satrinam-— daqueles ocupados na 
execução de sacrifícios; vrddhah—mais velho; kula-parih —líder 
da assembléia; sitam—a Súta Gosvámi; bahu-rcah—erudito; 
Saunakah-— chamado Saunaka; abravit-— dirigiu-se. 


TRADUÇÃO 


Ao ouvir Súta Gosvâmi falar desse modo, Saunaka Muni, 
que era o mais velho e erudito líder de todos os rsis ocupa- 
dos naquela prolongada cerimônia sacrificial, congratulou- 
se com Súta Gosvâmi, dirigindo-se a ele da seguinte 
maneira. 

SIGNIFICADO 
Em um encontro de homens eruditos, quando se fazem con- 


gratulações ou saudação ao orador, as qualificações do congra- 
tulador devem ser as seguintes. Ele deve ser o líder da casa e o 
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homem mais velho. Ele também tem que ser vastamente erudi- 
to. Sri Saunaka Rsi tinha todas essas qualificacóes, e assim 
levantou-se para apresentar congratulações a $ri-Sita Gosvâmi, 
por este ter expresso o desejo de apresentar o Srimad- 
Bhãgavatam exatamente como ouvira de Sukadeva Gosvâmi e 
como o compreendera pessoalmente. Compreensão pessoal não 
significa que uma pessoa deve, por vaidade, tentar mostrar sua 
própria erudição tentando superar o ácáarya anterior. Ela deve ter 
plena confianga no ácárya anterior, e ao mesmo tempo deve 
compreender o tema táo bem que possa apresentá-lo de maneira 
adequada ás circunstáncias particulares. O propósito original do 
texto deve ser mantido. Nenhum significado obscuro deve ser 
dele extraído; todavia, ele deve ser apresentado de maneira inte- 
ressante, para a compreensão da audiência. Isso se chama reali- 
zação. O líder da assembléia, Saunaka, podia estimar o valor do 
orador, Sri Suta Gosvâmi, simplesmente pelo seu proferir de 
vathadhitam e yathã-mati, é portanto ele teve muito prazer em 
“congratular-se com ele em êxtase. Nenhum homem erudito deve 
desejar ouvir uma pessoa que não represente o acârya original. 
Desse modo, o orador e a audiência eram fidedignos nesse en- 
contro onde o Bhágavatam estava sendo recitado pela segunda 
vez. Este deve ser o padrão de recitação do Bhãgavatam, para 
que o verdadeiro propósito possa ser alcançado sem dificulda- 
de. A menos que essa situação seja criada, a recitação do 
Bhagavatam para propósitos estranhos é esforço inútil, tanto 
para o orador quanto para a audiência. 


VERSO 2 
oleo tita SAM 
aa a mam a ta nl 
mai ATT gi aE TE: I R I 


Saunaka uvãca 
súta sita mahã-bhãga 
vada no vadatâm vara 
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karhãni bhãgavatim punvam 
vad âha bhagaváñ chukah 


saunakah—Saunaka; - uváaca—disse; sūta sūta—ó Sita 
Gosvámi: mahá-bhaga—o mais afortunado; vada—por favor, 
fala: nah—a nós: vadarâm — daqueles que podem falar; vara— 
respeitado: katham — mensagem: bhagavatim—do Bhãgavatam; 
punyam—piedosa: yat—que; aha-—disse; bhagaván—muito 
poderoso: sukah—Sri Sukadeva Gosvâmi. 


TRADUCAO 


Saunaka disse: Ó Súta Gosvámi, tu és o mais afortunado 
e respeitado entre todos aqueles que podem falar e recitar. 
Relata, por, favor, a piedosa mensagem do Srimad- 
Bhagavatam, que foi proferida pelo grande e poderoso 
sábio Sukadeva Gosvâmi. 


SIGNIFICADO 


Saunaka Gosvâmi dirige-se, aqui, duas vezes a Súta 
Gosvâmi, em sinal de grande júbilo porque ele e os membros da 
assembléia estavam ansiosos por ouvir o texto do Bhagavatam, 
proferido por Sukadeva Gosvámi. Eles náo estavam interessados 
em ouvi-lo de, uma pessoa farsante, que o interpretasse a seu 
próprio modo. para satisfazer seus propósitos pessoais. Geral- 
mente, os assim chamados recitadores do Bhágavatam são ou 
leitores profissionais ou assim chamados impersonalistas erudi- 
tos, que não podem penetrar nas atividades pessoais e transcen- 
dentais da Pessoa Suprema. Tais impersonalistas  distorcem 
alguns significados do Bhagavatam para corresponder e apoiar 
seus pontos de vista impersonalistas, e os leitores profissionais 
vão imediatamente ao Décimo Canto para explicar incorreta- 
mente a parte mais confidencial dos passatempos do Senhor. 
Nenhum desses recitadores são pessoas fidedignas na recitação 
do Bhãgavatam: Somente alguém que esteja preparado. para 
apresentar o Bhagavatam à mesma luz de Sukadeva Gosvâmi, e 
somente aqueles que estejam preparados para ouvir Sukadeva 
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Gosvâmi e seu representante, são participantes autênticos na dis- 
cussão transcendental do Srimad-Bhãgavatam. 


VERSO 3 


Ad a at a a | 
Fama su aa dai fi 3 


kasmin yuge pravriteyam 
sthâne vã kena hetunã 

kutah sanicoditah krsnah 
krtaván:samhitám munih 


kasmin—em que; yuge—período; pravrttá—foi comecada; 
iyam-—esta; sthâne—no lugar; va-—ou; kena-—em que; herunã-— 
base; kutah—de onde; sañcoditah—inspirado por; krsnah— 
Krsna-dvaipáyana Vyása; krtaván—compilou; samhitám—lite- 
ratura védica; munih—o erudito. 


TRADUÇÃO 


Quando e onde esta literatura primeiramente apareceu, 
e por que foi compilada? De onde Krsna-dvaipayana Vyása, 
o grande sábio, obteve inspiração para compilá-la? 


SIGNIFICADO 


Por ser o Srimad-Bhagavatam acontribuição especial de Srila 
Vyasadeva, o erudito Saunaka Muni faz muitas perguntas sobre 
ele: Eles sabiam que Srila Vyàsadeva já havia explicado o texto 
dos Vedas de'várias maneiras, até explicá-lo como o Maha- 
bhárara, para a compreensão das pessoas menos inteligentes. 
como as mulheres, stdras e membros caídos da família dos 
duas-vezes-nascidos.-O Srimad-Bhâgavaram é transcendental a 
todos eles, porque nada'tem a ver com qualquer coisa mundana. 
Assim, as perguntas são muito inteligentes e relevantes. 


O aparecimento de Sri Nárada 


VERSO 4 


qe qa al ars ARA: | 
E A 


tasya putro mahã-yogi 
sama-drri nirvikalpakah 

ekânta-matir unnidro 
gúdho múdha iveyate 


tasya—seu; putrah-filho; mahã-yogi-—um grande devoto; 
sama-drk—equilibrado;  nirvikalpakah—monista .. absoluto; 
ekánta-matih—fixo no monismo, ou unidade de mente; 
unnidrah—superou ignorância; gúdhah—retraído; múdhah— 
tolo; iva—como; iyate-—parece com. 


TRADUÇÃO 


Seu filho [de Vyásadeva] era um grande devoto, um mo- 
nista equilibrado, cuja mente estava sempre concentrada 
no monismo. Ele era transcendental ás atividades munda- 
nas, porém, sendo retraído, parecia uma pessoa ignorante. 


SIGNIFICADO 


Srila Sukadeva Gosvâmi era uma alma liberada, e desse modo 
permanecia sempre alerta para não cair na armadilha da energia 
ilusória. No Bhagavad-gitã esta precaução é muito lucidamente 
explicada. A alma liberada e a alma condicionada têm diferentes 
ocupações. A alma liberada está sempre ocupada no caminho 
progressivo da realização espiritual, que é assim como um sonho 
para a alma condicionada. A alma condicionada não pode imagi- 
nar as verdadeiras ocupações da alma liberada. Enquanto a alma 
condicionada continua sonhando relativamente às ocupações 
espirituais, a alma liberada está desperta. De modo semelhante, 
a ocupação da alma condicionada parece um sonho para a alma 
liberada. A alma condicionada e a alma liberada podem estar 
aparentemente na mesma. plataforma, mas, na. verdade, elas 
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estão diversamente ocupadas, e sua atenção está sempre alerta, 
ou para o gozo dos sentidos, ou para a auto-realização. A alma 
condicionada está absorta na matéria, 'ão passo que a alma libe- 
rada é completamente indiferente à matéria. Essa indiferença é 
explicada do seguinte modo. 


VERSO 5 


aya PA q gafa 
yaaga EER: y 11 


drstvánuyántam rşim ātmajam apy anagnam 
devyo hriyã paridadhur na sutasya citram 

tad viksya prechati munau jagadus tavásti 
stri-pum-bhida na tu sutasya vivikta-drsteh 


drstva-—vendo; . anuyantam—seguindo; . rsim—o. . sábio; 
dtmajam—seu filho; api—apesar de; anagnam—náo despido; 
devyah—belas donzelas; hriyá—por- timidez; paridadhuh— 
cobriram o corpo; na—náo; sutasya—do filho; citram—es- 
pantoso; tar viksya—ao ver isto; > prechati—perguntando; 
munau—ao muni (Vyãsa); jagaduh-—responderam; 'tava— 
vosso; asti—há; stri-pum-—masculino e feminino; bhida-—dife- 
rencas; na—náo; tu—más; sutasya—do filho; vivikta-—purifi- 
cado; drsteh—daquele que olha. 


TRADUCAO 


“Quando Sri Vyasadeva seguia seu filho, jovens e belas 
donzelas que se banhavam nuas cobriram seus corpos com 
roupas, muito embora S$ri Vyásadeva não estivesse nu. Mas 
elas não fizeram o mesmo quando seu filho passou. O sábio 
perguntou sobre isso, e as jovens donzelas responderam 
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que seu filho estava purificado, e ao olhá-las não fazia 
distinção entre o masculino e o feminino. Mas o sábio fazia 
tais distinções. 


SIGNIFICADO 


No Bhagavad-gitã (5.18) está dito que um sábio erudito vê 
com igualdade um erudito e nobre brahmana, um candála (co- 
medor de cachorro), um cachorro ou uma vaca, devido a sua vi- 
são espiritual. Srila Sukadeva Gosvâmi alcançou este estágio. 
De forma que ele não via machó nem fêmea; ele via do mesmo 
modo, embora sob roupagens diferentes, todas as entidades vi- 
vas. As moças que estavam se banhando podiam entender a 
mente de um homem simplesmente por estudar seu procedi- 
mento, assim como por olhar uma criança' podemos ver quão 
inocente ela é. Sukadeva'Gosvâmi era um jovem rapaz de dezes- 
seis anos de idade, e portanto todas as partes de seu corpo esta- 
vam desenvolvidas, Ele também estava nu, assim como as 
donzelas. Mas, porque Sukadeva Gosvami era transcendental às 
relações sexuais, ele parecia muito inocente. .As moças, através 
de suas qualificações especiais, puderam sentir isso de imediato, 
e portanto não se importaram muito com ele. Mas quando seu 
pai passou, as moças vestiram-se rapidamente. As moças eram 
exatamente como suas filhas ou netas; todavia, elas reagiram à 
presença de Vyãsadeva, de acordo com o costume social, porque 
Srila Vyásadeva desempenhava o papel de chefe'de família. Um 
Chefe de família tem que distinguir entre masculino e feminino, 
pois de outra maneira não pode ser um chefe de família. Deve- 
mos, portanto, tentar entender a posição da alma espiritual sem 
nenhum apego ao masculino e feminino. Enquanto houver tal 
distinção, não se deve tentar ser um sannyási comc Sukadeva 
Gosvami. Pelo menos teoricamente deve-se estar convencido de 
que uma entidade viva não é macho, nem fêmea. A aparência 
externa é feita de matéria pela natureza material, para atrair o 
sexo oposto e assim manter-nos enredados na existência mate- 
rial. A alma liberada está acima dessa distinção pervertida. Ela 
não distingue entre um ser vivo e outro. Para ela, eles são um e o 
mesmo espírito. A perfeição desta visão espiritual é o estágio 
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liberado::e Srila/Sukadeva Gósvami alcangowesseestágio: Srila 
Vyásadeva também estava noestágio transcendental. mas por- 
que estava na condição de chefe de família, ele não se fazia pas- 
sar por uma alma liberada, por uma questão de costume. 


VERSO 6 
Paga de: qna; DRNA | 
SARA EN 


katham álaksitah pauraih 
sampráptah kuru-jañgalán 

unmatra-mika-jadavad 
vicaran gaja-sahvaye 


katham-=<omoy álaksitah—recomhecido; pauraih—pelos cida- 
dáos; sampráptah-—chegando a; kuru-jarigalan—as provincias 
Kuru-jangala;  unmatta—louco; múka-mudo; jadavat—retar+ 
dado; vicaran-——vaguear; gaja-sahvaye—Hastinápura. 


TRADUCAO 


Como foi ele [Srila Sukadeva, o filho de Vyása] reconhe- 
cido pelos cidadãos quando entrou na cidade de Hasti- 
nāpura [Nova Delhi], após vaguear, com aparência de 
louco, mudo e retardado, pelas províncias de Kuru e 
Jángala? 

(ña 


vob SIGNIFICADO 


"A atual cidade de Delhi era anteriormente ' conhecida como 
Hastinâpura, porque'elá foi inicialmente fundada pelo rei Hasti. 
Após deixar o lar paterno, Gosvámi Sukadeva estava vagueando 
como um louco, e por isso erá muito difícil para os cidadãos 
reconhecê-lo em sua elevada posição. Um sábio não é, portanto. 
reconhecido pela visão, mas pela audição: Devemos nos aproxi- 
mar de um sádhu; ou grande sábio, não para vê-lo, mas' para 
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ouvi-lo. Se alguém não está preparado para ouvir as palavras de 
um sâdhu, não tira daí o mínimo proveito. Sukadeva Gosvâmi 
era um sādhu que podia falar sobre as atividades transcendentais 
do Senhor. Ele não era capaz de satisfazer os desejos de cida- 
dãos ordinários, mas ficava reconhecido quando falava sobre o 
tema do Bhãgavaram, e nunca tentava fazer truques, como um 
mágico. Externamente ele parecia um louco mudo e retardado, 
mas de fato era a personalidade transcendental mais elevada. 


VERSO 7 


ea a a a | 
dar rg: IO 11 


katham va pandaveyasya 
rájarser muniná saha 

samvádah samabhút táta 
yatraisá sátvati $rutih 


katham— como é que; va-— também; pandaveyasya— do des- 
cendente de Pándu (Pariksit); rájarseh— do “rei que era um 
sábio; munina-—com o munissaha-— com: samvádah== discus- 
são; samabhit-— aconteceu: râta-—ó querido; yatra== em que; 
esá— assim; sátvati— transcendental; Srurih== essência dos 
Vedas. 


TRADUÇÃO 


Como aconteceu de o rei Pariksit encontrar esse grande 
sábio, tornando possível que essa grande essência transcen- 
dental dos Vedas [Bhágavatam] fosse cantada para ele? 


SIGNIFICADO 


Aqui se declara que o Srimad-Bhagavatam é a essência dos 
Vedas. Ele não é uma estória imaginária, como às vezes é consi- 
derado por homens desautorizados. Ele também é chamado de 
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Suka=samhitá, ow:o: hino védico proferido por Sri-Sukadeva 
Gosvâmi, o grande sábio liberado. 


VERSO 8 
Aaa (TARA 
AR NE 


sa go-dohana mátram hi 
grhesu grha-medhinâm 

aveksate maha-bhãgas 
tirthi-kurvams tad àsramam 


sah—ele (Sukadeva Gosvámi); go-dohana-mátram—apenas 
pelo tempo de ordenha de uma vaca; hi—certamente; grhesu— 
na casa; grha-medhinám—dos chefes de família; aveksate—es- 
pera; mahá-bhágah-—0 mais afortunado; tirthi—peregrinagáo; 
kurvan—transformando; tat asramam—a residéncia. 


TRADUÇÃO 


Ele [Sukadeva Gosvâmi] estava acostumado a permane- 
cer à porta de um chefe de família apenas o tempo sufi- 
ciente para a ordenha de uma vaca, E ele o fazia apenas 
para santificar a residência. 


SIGNIFICADO. 


Sukadeva Gosvâmi encontrou-se com o imperador Pariksit e 
explicou o texto do Srimad-Bhagavatam,; Ele não estava acostu- 
mado a ficar na residência de um chefe de família por mais de 
meia hora (o tempo de ordenha de uma vaca), e costumava ape- 
nas receber esmolas do afortunado chefe de família. Fazia isto 
para santificar a residência, através de sua presença auspiciosa. 
Portanto, Sukadeva Gosvâmi é um pregador ideal, estabelecido 
na posição transcendental. De suas atividades, aqueles que estão 
na ordem de vida renunciada e dedicados à missão de pregar a 
mensagem do Supremo devem aprender que não têm interesses 
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côm'chefes de família, salvo e exceto o de iluminá-los com o 
conhecimento transcendental: Esse pedido de esmola aos chefes 
de família deve ser feito com o propósito de santificar-Ihes o lar. 
Alguém que está na ordem de vida renunciada náo deve ser se= 
duzido pelo fulgor das posses mundanas de um chefe de familia, 
e assim tornar-se subordinado a homens mundanos. Para uma 
pessoa que está na ordem de vida renunciada, isso é mais peri- 
goso que beber veneno e cometer suicídio. 


VERSO 9 
afim Salada | 
qa A AE AO A O A 1I e 


abhimanyu-sutam sūta 
práhur bhagavatottamam 

tasya janma mahascar vam 
karmâni ca grnihi nah 


abhimanyu-sutam—o filho de Abhimanyu; sūta—ó Sūta; 
prâhuh-—é tido como; bhágavara-uttamam-—o devoto de primeira 
classe do Senhor;  rasya—seu;  janma—nascimento; mahá- 
ascaryam—muito maravilhosos; karmâni-—atividades; ca—e; 
grnihi—por favor, fala a: nahk-—nós. 


TRADUÇÃO 


Diz-se que Mahárája Pariksit é um grande devoto de pri- 
meira classe do Senhor, e que seu nascimento e atividades 
são todos maravilhosos. Por fayor, fala-nos sobre ele. 


SIGNIFICADO 


O nascimento de Mahãrãja Pariksit é maravilhoso, porque no 
ventre de sua mãe ele foi protegido pela Personalidade de Deus 
Sri Krsna. Suas atividades também são maravilhosas porque ele 
castigou Kali. que tentava matar uma vaca. Matar vacas signi- 
fica dar cabo da civilização humana. Ele queria proteger a vaca 
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de:ser morta pelo grande representante do pecado. Sua: morte 
também é maravilhosa, porque ele recebeu notícia prévia de sua 
morte, o que é maravilhoso para qualquer ser mortal, e assim ele 
preparou-se para morrer, sentando-se às margens do Ganges e 
ouvindo as atividades transcendentais do Senhor. Durante todos 
os dias em que ouviu o Bhagavatam, ele não comeu nem bebeu, 
tampouco dormiu por um momento. Assim, tudo que diz. res- 
peito a ele é maravilhoso, e suas atividades são dignas de ser 
ouvidas atentamente. Aqui se expressa o desejo de ouvir sobre 
ele de maneira detalhada. 


VERSO 10 
aaae aa aia: al a: | 
ARUBA TAPA 112 011 


sa samrãt kasya vã hetoh 
pândiinam mana-vardhanah 

práyopavisto garngâyâm 
anadriyadhirat-Sriyam 


sah—ele; samrãt-—-o imperador; kasya-—por que; vá—-0u; 
hetoh—razáo;  pándúnam—dos filhos de  Pándu; māna- 
vardhanah—aquele que enriquece a família; práya-upavistah— 
sentando e jejuando; gangayâm-—-às margens do Ganges; 
anadrtya—negligenciando; adhirat—reino herdado; sriyam— 
opuléncia. 

TRADUCAO 

Ele foi um grande imperador e possuiu todas as opulén- 
cias no reino que herdou. Ele era táo exaltado que estava 
sempre aumentando o prestígio da dinastia Pándu. Por que 
ele abandonou tudo para sentar-se ás margens do Ganges e 
jejuar até a morte? 


SIGNIFICADO 


Maharája Pariksit era o imperador do mundo e de todos 
os mares e oceanos, e não teve que se dar ao trabalho de con- 
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«quistar tal reino por seu próprio esforço . Ele o herdou de seu avô 

Mahãraja Yudhisthira e irmãos. Além disso, ele estava indo bem 
na administração, e era digno do bom nome de seus antepas- 
sados. Conseqiuentemente ; não! havia nada indesejável em sua 
opulência e administração. Então, por que abandonaria ele todas 
essas circunstâncias favoráveis é sentar-se-ia às margens do 
Ganges. jejuando até a morte? Isso é de espantar, e portanto to- 
dos estavam ansiosos por conhecer o motivo. 


VERSO 11 


afa aaa: 
fia grita efa TaT: À 
aja do Bra quai 
qaga o aag: AR R 


namanti yat-pāda-niketam ātmanah 
Sivaya hániya dhanáni Satravah 

katham sa virah $riyam ariga dustyajám 
yuvaisatotsrastum aho sahasubhih 


namanti—prostravam-se; yat-páda—cujos pés; niketam— 
sob; átmanah—própri vaya—bem-estar; haniya—costuma- 
vam causar; .dhanáni—riqueza; satravah—inimigos; katham— 
por que motivo; sah—ele; virah—o cavalheiresco; śriyam—opu- 
léncias; ariga—ó; dustyajam—insuperáveis; yuvá—em plena 
juventude; aisata—desejou; utsrastum-—abandonar; aho—ex- 
clamação; saha—com; asubhih—vida. 





TRADUÇÃO 


Ele era um imperador tão grandioso que todos os seus 
inimigos costumavam vir prostrar-se a seus pés e entre- 
gar todas as riquezas para o próprio benefício deles, Ele 
era pleno de juventude e força, e possuía insuperáveis 
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opulências reais. Por que quis ele abandonar tudo, inclu- 
sive sua vida? 


SIGNIFICADO 


Não havia nada indesejável em sua vida. Ele era um homem 
em plena juventude e poderia desfrutar da vida com poder e opu- 
Iência. Portanto, não havia motivo para retirar-se da vida ativa. 
Não havia dificuldade em coletar os impostos estatais, porque 
ele era tão poderoso e cavalheiresco a ponto de seus inimigos 
costumarem vir até ele, prostrarem-se a seus entregarem 
toda a riqueza para seu próprio benefício. Mahãraja Pariksit era 
um rei piedoso, Ele conquistou 'seus inimigos, e portanto o reino 
estava cheio de prosperidade. Havia bastante leite, cereais e me- 
tais, e todos os rios e montanhas estavam cheios de potência. 
Assim, materialmente tudo era satisfatório. Portanto, não havia 
motivo de precocemente abandonar seu reino e sua vida. Os sá- 
bios estavam ansiosos por ouvir sobre isso. 





VERSO 12 
fia dra sam qu 
TO TRE SAE 


gama fria $ AS IR 


sivaya lokasya bhavaya bhútaye 
ya uttama-Sloka-paráyana janáh 
jivanti nãtmãrtham asau parasrayam 
mumoca nirvidya kutah kalevaram 


Sivaya—bem-estar; lokasya—de todos os seres vivos; 
bhavaya-—para florescer; bhitave—para o desenvolvimento eco- 
nômico; ye—aquele que é; uttama-Sloka-paráyanáh—devotado 
à causa da Personalidade de Deus; janãh—homens; jivanti— 
vivem; na—mas não; ãrna-artham— interesse egoísta; asau— 
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que; para-ásrayam—refúgio para outros; mumoca—abandonou; 
nirvidya—estando livre de todo apego; kutah—por que motivo; 
kalevaram—corpo mortal. 


TRADUCAO 


Aqueles que estão devotados à causa da Personalidade de 
Deus vivem apenas para o bem-estar, desenvolvimento e fe- 
licidade dos outros. Eles não visam a nenhum interesse 
egoísta. Assim, muito embora o imperador [Pariksit) esti- 
vesse livre de todo apego às posses mundanas, como pode- 
ria abandonar seu corpo mortal, que era o refúgio dos 
outros? 


SIGNIFICADO 


Pariksit Mahárája era um rei e chefe de família ideal, porque 
era um devoto da Personalidade de Deus. Um devoto do Senhor 
automaticamente tem todas as boas qualificações. E o imperador 
era um exemplo típico disso. Pessoalmente ele não tinha 
nenhum apego a nenhuma das opulências mundanas que pos- 
suía. Mas uma vez que ele era rei, para o completo benefício de 
seus cidadãos, estava sempre ocupado a serviço do bem-estar 
público, não somente para o bem desta vida, mas também para o 
da próxima. Ele não permitia matadouros ou matança dé vacas; 
Não era um administrador tolo e parcial que cuidasse da pro- 
teção de um ser vivo e permitisse a morte de outro, Por ser um 
devoto do Senhor, ele sabia perfeitamente bem como conduzir 
sua administração para a felicidade de todos — homens, ani- 
mais, plantas e todas as criaturas vivas. Ele não estava egoista- 
mente interessado, O egoísmo é:ou concentrado ou estendido. 
Ele não tinha nenhum dos dois, Seu interesse era comprazer a 
Verdade Suprema, a Personalidade de Deus. O rei é o represen- 
tante do Senhor Supremo, e portanto o interesse do rei tem que 
ser idêntico ao interesse do Senhor Supremo. O Senhor Supremo 
quer que todos os seres vivos sejam obedientes a Ele e, deste 
modo, tornem-se felizes. Portanto, o interesse do rei é guiar to- 
dos os súditos de volta ao reino de Deus. Compreende-se a partir 
disso que as atividades dos cidadãos devem ser de tal maneira 
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zo0ordenadas que eles possam finalmente voltar ao lar, voltar ao 
Supremo. Sob a administração de um rei representativo de 
Deus, o reino fica pleno de opulência. Naquela época, os seres 
humanos não precisavam comer animais. Havia muitos grãos 
alimentícios, leite, frutas e vegetais para que os seres humanos, 
bem como os animais, pudessem comer suntuosamente e até a 
plena satisfação: Quando todos os seres vivos ficam satisfeitos 
com alimento e abrigo, e obedecem às leis prescritas, não pode 
haver nenhum distúrbio entre um ser vivo e outro. O imperador 
Pariksit era um rei digno, e por isso todos eram felizes durante o 
seu reinado. 


VERSO 13 


aee aa e fa fra | 
mai nat aerea an 11231 


tat sarvam nah samácaksva 
prsto yad iha kincana 

manye tvam visaye vacam 
snátam anyatra cháandasát 


tat—que; sarvam—tudo; nah—a nós; samáacaksva explicar 
claramente; prstah-—perguntas; yat iha—aqui;, kincana—todas 
que; many chamos; tvám—tu; visaye—em todos os temas; 
vácam—significados das palavras; sndtam-—plenamente ver- 
sado; anyatra—exceto; chandasat—parte dos Vedas. 






TRADUGAO 


Sabemos que tu és versado no significado de todos os te- 
mas, com exceção de algumas partes dos Vedas, e assim po- 
des explicar claramente as respostas a todas as perguntas 
que acabamos de fazer-te. 


SIGNIFICADO 


A diferenca entre os Vedas e os Puránas é como a diferenca 
entre os bráhmanas e os parivrajakas. Os bráhmanas destinam-se 
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a presidir alguns sacrifícios fruitivos mencionados nos Vedas, 
mas os parivrájakâcâryas, ou pregadores eruditos, destinam-se 
a disseminar o conhecimento transcendental entre todas as clas- 
ses de pessoas. Sendo assim, os parivrãjakâcáryas nem sempre 
são hábeis em pronunciar os mantras védicos, tais como prati- 
cados sistematicamente, com entonação e métrica, pelos 
brahmanas. que se destinam a presidir os rituais védicos. Toda- 
via, não se: deve considerar que. os. brahmanas sejam. mais 
importantes que os pregadores itinerantes. Eles são simultanea, 
mente iguais e diferentes, porque destinam-se ao mesmo fim, de 
diferentes maneiras. 

Também não há diferença entre os mantras védicos e aquilo 
que é explicado nos Puránas e Irihasa. Segundo Srila Jiva 
Gosvâmi, menciona-se no Mádhyandina-Sruti que todos os 
Vedas, a saber, o Sama, Atharva, Rg. Yajur, Puranas, Itihásas, 
“Upanisads; etc. sáo emanações da respiração do Ser Supremo. 
“A única diferença é que 'a maioria dos mantras védicos começam 
com o pranava omkáãra, e se requer algum treino para praticar a 
pronúncia métrica dos mantras védicos. Mas isto não significa 
que o Srimad-Bhágavatam é de menor importância que os 
mantras védicos. Pelo contrário, ele é o fruto maduro de todos 
os Vedas, como foi declarado anteriormente. Além disso, aálma 
mais perfeitamente liberada, Srila Sukadeva Gosvami, está ab- 
sorto no estudo do Bhagavatam, apesar de já ser auto-realizado. 
Srila Súta Gosvámi está seguindo seus passos, e por isso sua po- 
sição não é em nada menos importante porque ele não era hábil 
em cantar mantras védicos com pronúncia métrica, o que de- 
pende mais de prática do' que de verdadeira compreensão. A 
compreensão é mais importante que o cantar semelhante ao de 
um papagaio. 


VERSO 14 


qu sis 
aR mam qd quad 
atas TA aat Roat E: NLN 
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súta uvãca 

dvapare samanupráte 

trtiye yuga-paryaye 
Jjâtah parãsarãd yogi 
vasavyam kalayã hareh 

sútah—Súta Gosvámi; uvaca—disse; dvápare—no segundo 
milênio; samanuprâpte--no advento de; — trriye—terceiro: 
yuga—milénio; paryaye—no lugar de: jarah-—foi' gérado: 
parásarát—por Parasara; yogi—o grande sábio; vasavyam-—no 
ventre da filha de Vasu; kalayã-—na porção plenária: hareh—da 
Personalidade de Deus. 








TRADUÇÃO 


Súta Gosvámi disse: Quando o segundo milênio so- 
brepós-se ao terceiro, o grande sábio [Vyásadeva] nasceu 
de Parāśara, no ventre de Satyavati, a filba de Vasu. 


SIGNIFICADO 


Os. quatro milênios, asaber, Satya, Dyápara, Tretáe Kali 
sucedem em ordem cronológica. Mas, às vezes, há uma sobre- 
posição. Durante o regime de. Vaivasvata Manu, houve uma 
sobreposição na vigésima oitava sucessão dos quatro milênios, e 
o terceiro milênio apareceu antes do segundo. Neste milênio 
particular, o Senhor Sri Krsna também desce, e por causa disso 
houve certa alteração particular, A mãe do, grande. sábio era 
Satyavati, a filha do Vasu (pescador), e o pai era o grande 
Parásara Muni. Esta é a história do nascimento de Vyasadeva. 
Todo milênio é dividido em três períodos, e cada período 
chama-se um sandhyã. Vyasadeva apareceu no terceiro sandhyã 
desta era em particular. 


VERSO 15 


AR STE SR ÍA: 
E e a SR RES gui 
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sa kadacit sarasvatyã 
upasprsya jalam sucih 
vivikta eka āsīna 
udite ravi-mandale 


sah—ele; kadácit—certa vez; sarasvatyah—as margens do 
Sarasvati; upaspr$ya-—após terminar as abluções matinais; 
jalam—água;  sucih-—purificando-se; vivikre—concentracáo; 
ekah—sozinho; ásinah-—estando assim sentado; udire—ao sur- 
gir; ravi-mandale —do disco do sol. 


TRADUÇÃO 


| Certa vez ele [Vyasadeva], logo ao nascer do sol, tomou 
sua ablução matinal nas águas do Sarasvati e sentou-se so- 
zinho para concentrar-se. 


SIGNIFICADO 


O rio Sarasvati corre na área de Badarikasrama, nos Hima- 
laias. Dessa forma, o-lugar indicado aqui/é Samyáprãsa, em 
Badarikasrama, onde Sri Vyásadeva reside, 


VERSO 16 
qua a fi: AREN I 
gra mi a A NAN 


parávara-jñah sa rsih 
kalenávyakta-ramhasá 

vuga-dharma-vyatikaram 
praptam bhuvi yuge yuge 


para-avara—passado e futuro; jnah-—aquele que conhece; 
sahele; rsih—Vyãsadeva; kãlena-—no decorrer do tempo; 
avyakta—imanifesto: ramhasá—por grande força; yuga- 
dharma—atos em termos do milénio; vyatikaram— anomalias; 
prâptam-—tendo resultado; bhuvi—na Terra: yuge yuge—dife- 
rentes eras. 
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TRADUÇÃO 


O grande sábio Vyásadeva viu anomalias nas funções do 
milênio. Isso acontece na Terra em diferentes eras, devido 
a forças invisíveis, no decorrer do tempo. 


SIGNIFICADO 


Os:grandes sábios como Vyásadeva:sáo almas liberadas, e por 
isso eles podem ver claramente o passado:e o futuro.. Assim ele 
póde ver as futuras anomalias na era de Kali,.e de acordo.com 
isso ele fez diferentes arranjos para que as pessoas em geral pu- 
dessem executar uma vida progressiva nesta era, que é cheia de 
escuridão. As pessoas desta era, em geral, estão muito interes- 
sadas na matéria, que é temporária. Devido à ignorância elas são 
incapazes de darem valor às dádivas da vida e iluminarem-se 
com conhecimento espiritual. 


VERSOS 17-18 


Mera ama aan | 
IAEA ARA RÍA 11211 
Gata a de ga | 
oa aa AER LC 


bhautikânam ca bhavanam 
Sakti-hrasam ca tat-krtam 

asraddadhanan nihsattvân 
durmedhan hrasitayusah 


durbhagams ca janán viksya 
munir divyena caksusá 

sarva-varnasramanam yad 
dadhyau hitam amogha-drk 


bhautixanâm. ca- também de tudo que é feito de matéria; 
bhavânam--ações: sakti-hrasam ca—e deterioração do poder 
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natural: tat-krtam causado por esta; asraddadhanan=-—dos in- 
fiéis; nihsartvân-—impacientes devido à falta do 'modo da bon 
dade; -durmedhãn—lentos “de. raciocínio; -hrasita=reduzida; 
áyusah—da duragáo de vida; durbhagán ca—também-os:aza- 
rentos; janán-==pess0as em geral; viksya=-vendo; munih—o 
muni: divyena-—pela transcendental; caksusa-—visão; sarva-— 
todos; varna-ásramánám—de todos os status e ordens de vida; 
yar—que; dadhyau—contemplou; hitam—bem-estar; amogha- 
drk-—uma pessoa que está plenamente equipada em conhe- 
cimento. 


TRADUÇÃO 


O grande sábio, que estava plenamente equipado em 
conhecimento, pôde ver, através de sua visão transcenden- 
tal, a deterioração de tudo que é material, devido à influên- 
cia da era. Ele pôde ver, também, que as pessoas infiéis em 
geral teriam reduzida sua duração de vida e seriam impa- 
cientes, devido à falta de bondade. Desse modo ele procu- 
rou o bem-estar dos homens em todos os status e ordens de 
vida. 


SIGNIFICADO 


As forças imanifestas do tempo são tão: poderosas que redu- 
zem toda a matéria ao esquecimento no devido curso. Em Kali- 
yuga, o último milênio de um ciclo de quatro milênios, o poder 
de todos os objetos materiais deteriora-se pela influência do 
tempo. Nesta era, a duração do corpo material das pessoas em 
geral é muito reduzida, o mesmo acontecendo com a memória. 
A ação da matéria também não tem tanto, incentivo. A terra não 
produz grãos alimentícios nas mesmas proporções de outras 
eras. A vaca não dá tanto. leite quanto costumava dar anterior- 
mente. A produção de frutas e vegetais é menor que antes. 
Desse modo, todos os seres vivos, tanto'homens quanto animais, 
não têm abundante e nutritiva alimentação, Devido à carência de 
tantos recursos vitais, a duração de vida é naturalmente redu- 
zida, a memória é curta, a inteligência é débil, as relações mú- 
tuas são cheias de hipocrisia e assim por diante. 
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O grande sábio Vyãsadeva pôde ver isso através de sua visão 
transcendental: Assim como um astrólogo pode: ver o futuro de 
um homem, ou um astrônomo pode predizer os eclipses solares 
e lunares, as almas liberadas que podem ver através das escri- 
turas podem predizer o futuro de toda a humanidade. Elas po- 
dem perceber isso devido a sua visão aguçada pela realização 
espiritual. 

E todos esses transcendentalistas, que são naturalmente devo- 
tos do Senhor, estão sempre ansiosos por estar a serviço do bem- 
estar das pessoas em geral. Eles são os verdadeiros amigos das 
pessoas em geral, ao contrário dos ditos líderes públicos, que 
são incapazes de ver o que vai acontecer daqui a cinco minutos. 
Nesta era as pessoas em geral, bem como seus ditos líderes, são 
todos sujeitos desventurados, sem fé no conhecimento espiritual 
e influenciados pela era de Kali. Eles andam sempre perturbados 
por várias doenças. Por exemplo, na'era atual há tantos doentes 
de tuberculose e hospitais de tuberculosos, mas antigamente não 
era assim, porque os tempos não eram tão desfavoráveis. Os ho- 
mens desventurados desta era relutam sempre em dar acolhida 
aos transcendentalistas que sáo representantes de Srila Vyása- 
deva e trabalhadores desinteressados, sempre ocupados em'pla- 
nejar algo que possa ajudar a todas as pessoas, em todos os 
status e ordens de vida. Os maiores filantropos são aqueles 
transcendentalistas que representam a missão de Vyása, Narada, 
Madhya, Caitanya, Rúpa, Sarasvati, etc. Eles são todos um e o 
mesmo. As personalidades podem ser diferentes, mas o objetivo 
da missão é o mesmo, a saber, levar, as almas caídas de volta ao 
lar, de volta ao Supremo. 





VERSO. 19 


Sgeti A ga maai Mea A | 
mamaga A aliam NRI 


catur-hotram karma suddhanr 
prajânam viksya vaidikam 
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vyadadhád yajña-santatyai 
vedam ekam catur-vidham 


cátuh—quatro; hotram—fogos de-sacrifício; karma suddham— 
purificação do trabalho; prajânâm—das pessoas em geral; 
viksya—após ver;. vaidikam—de acordo com rituais  védicos; 
vyadadhãt-—transformou em; yajña—sacrifício; santatyai— 
para expandir; vedam ekam—apenas um Veda; catuh-vidham— 
em quatro partes. 


TRADUÇÃO 


E Ele viu que os sacrifícios mencionados nos Vedas eram 
meios pelos quais as ocupações das pessoas poderiam ser 
purificadas. E para simplificar o processo, ele dividiu o 
único Veda em quatro, a fim de expandi-los entre os 
homens. 


o ' SIGNIFICADO * 


E Anteriormente havia apenas um Veda, chamado Yajur, e as 
quatro divisões de sacrifícios eram ali especificamente mencio- 
nadas. Mas, para fazê-los ainda mais exequíveis, o Veda foi di- 
vidido em quatro tipos de sacrifício, apenas para purificar o 
serviço ocupacional das quatro ordens. Além dos quatro Vedas, 
a saber, Rg. Yajur, Sâma e -Atharva, há os Puránas, o Mahá- 
bhárata, Samhitás, etc., que são conhecidos como o quinto 
Veda. Sri Vyâsadeva e seus muitos discípulos foram todos 
personalidades históricas, e eles eram muito bondosos e com- 
passivos com as almas caídas desta era de Kali. Sendo assim, os 
Puránas e o Mahábhárata foram tirados de fatos históricos rela- 
tados, que explicavam o ensinamento dos quatro Vedas. Não há 
motivo para dúvidas sobre a autoridade dos Purânas e Maha- 
bhárata como partes integrantes dos Vedas. No Chandogya 
Upanisad (7.1:4), os Purânas e o Mahabhãrata, geralmente 
conhecidos como histórias; são mencionados como o quinto 
Veda. Segundo Srila Jiva Gosvâmi, esta é a maneira de verificar 
os respectivos valores das escrituras reveladas. 
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VERSO 20 
ATAR TANIA | 
eag a qa g GAR ro 


rg-yajuh-sāmātharvākhyā 
vedás catvára uddhrtah 

itihãsa-purânam ca 
pañcamo veda ucyate 


rg-yajuh-sáma-atharva-akhyah-—os nomes dos quatro Vedas; 
vedah—os Veda. vãrah—quatro; uddhrtâh—divididos em 
partes separadas sa—registros históricos (Mahábharata); 
puránam ca=—e os Puránas; pañcamah-—o quinto; vedah—a 
fonte original de conhecimento; ucyate—diz-se que são! 








TRADUÇÃO 


As quatro divisões das fontes originais de conhecimento 
[os Vedas] foram feitas separadamente. Mas os fatos histó- 
ricos e histórias autênticas mencionados nos Purânas são 
chamados de quinto Veda. 


VERSO 21 


anien: de: quen Af: sl 
areia UR O TIT 112211 


tatrarg-veda-dharah pailah 
sámago jaiminih kavih 

vaisampáyana evaiko 
nisnáto yajusám uta 


tatra-—logo a seguir; rg-veda-dharah—o professor do Rg 
Veda; pailah—o' rsi chamado: Paila; sama-gah—o do Sama 
Vedu; jaiminih-=orsi chamado Jaimini: kavih — altamente quali- 
ficado; vaisampayanah-—o rsi chamado Vaisampãyana; eva— 
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apenas; ekah—sozinho; nisnátah-—bem versado; yajusam—do 
Yajur Veda; uta—glorificado. 
TRADUCÁO 

Após os Vedas serem divididos em quatro partes, Paila 
Rsi tornou-se o professor do Rg Veda; Jaimini, o professor 
do Sáma Veda, e Vaisampayana sozinho obteve a glória do 
Yajur Veda. 

SIGNIFICADO 


Os diferentes Vedas foram confiados a diferentes académicos 
eruditos, para que fossem desenvolvidos de várias maneiras. 


VERSO 22 


gh! 


referem 
Regma fem A AÅ: IRRI 


atharvangirasám ástt 
sumantur dārunò munih 
itihãsa-purânânam 
pitã me romaharsanah 


atharva—o Atharva Veda; arigirasam—ao rsi Añgira; ásit— 
foi confiado; sumantuh—também conhecido como Sumantu 
Muni; darunah—seriamente devotado ao Atharva Veda; 
munih—o sábio; itihasa-puranânam-—dos registros históricos e 
dos Puránas, pita—pai; me-—meu; romaharsanah-—o | rsi 
Romaharsana. 


TRADUÇÃO 


Ao Sumantu Muni Aúgirã, que era um rsi muito devo- 
tado, foi confiado o Atharva Veda. E meu pai, Roma- 
harsana, ficou encarregado dos Purânas e registros 
históricos. 
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SIGNIFICADO 


Nos sruti-mantras também se afirma que Angirã Muni, estrito 
seguidor dos princípios rígidos dos Atharva Vedas, era o líder 
dos seguidores dos Atharva Vedas. 


VERSO: 23 


TA a N A A A 
R: Ra A EASA 11331 


ta eta rsayo vedam 
syam syam vyasyann anekadha 
Sisyaih prasisyais tac-chisyair 
vedás te $akhino ' bhavan 


te—eles; ete—todos. esses; rsayah-—académicos eruditos; 
vedam-—os respectivos Vedas; svam svam-—nos próprios temas 
que lhes foram confiados; vyasyan—transmitiram; anekadhã-— 
muitos; sisyaih-—discípulos; prasisyaih-—discípulos de segunda 
geração; tat-Sisyaih-—discípulos de terceira geração; vedah te— 
seguidores dos respectivos Vedas; sakhinah—diversos ramos; 
abhavan—tornaram-se assim. 


TRADUÇÃO 


Todos esses acadêmicos eruditos, por sua vez, transmiti- 
ram os Vedas que lhes foram confiados a seus muitos discí- 
pulos, bem como aos discípulos de segunda e terceira 
gerações; e assim surgiram os respectivos ramos dos segui- 
dores dos Vedas. 


SIGNIFICADO 


Os Vedas são a fonte original do conhecimento. Não há ramos 
de conhecimento, mundano, ou transcendental, que não; per- 
tençam ao texto original dos Vedas: Eles simplesmente foram 
desdobrados em diferentes ramos. Foram originalmente transmi- 
tidos por grandes, respeitáveis e eruditos mestres. Em: outras 
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palavras, o conhecimento védico, fragmentado em diferentes ra- 
mos por diferentes sucessões discipulares, temsido distribuído 
por todo o mundo, Ninguém, portanto, pode proclamar conheci- 
mento independente, além dos Vedas. 


VERSO 24 


qa a iaa gata 


UA A O RAS: 112811 


ta eva veda durmedhair 
dháryante purusair yathá 

evam cakara bhagaván 
vyásah krpana-vatsalah 


te—este; eva—certamente; vedah—o livro de conhecimento; 
durmedhaih-—pelos pouco intelectuais; dharyante—podem as: 
similar; purusaih—pelo homem; yathá—assim como; evam— 
assim; cakara—editou; bhagavân—o | poderoso;  vyasah-—o 
grande sábio Vyása; krpana-vatsalah-—muito bondoso para com 
as massas ignorantes. 





TRADUÇÃO 


Dessa forma o grande sábio Vyasadeva, que é muito bon- 
doso para com as massas ignorantes, editou os Vedas para 
que eles pudessem ser assimilados pelos homens pouco 
intelectuais. 


SIGNIFICADO 


O Veda é um, e as razões para sua divisão em muitas partes 
são aqui explicadas. A semente de todo o conhecimento, ou o 
Veda, não é um tema que pode ser facilmente entendido por 
qualquer homem comum. Há uma ressalva de que ninguém deve 
tentar aprender os Vedas se não for um brâhmana qualificado. 
Essa ressalva tem sido erroneamente interpretada de muitas ma- 
neiras. Uma classe de homens, que reivindicam qualificação 
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bramânica- simplesmente pelo seu nascimento na família de um 
brâhmana, alegam que o estudo dos Vedas é um monopólio ape- 
nas da casta bramânica. Outra parte da população toma isso 
como injustiça para os membros de outras castas, que não nasce- 
ram em família brãhmana. Mas ambos estão mal orientados. Os 
Vedas são temas que tiveram que ser explicados pelo próprio 
Senhor Supremo a Brahmaji, Portanto, o tema é entendido por 
pessoas com Excepcionais qualidades de bondade: Pessoas que 
estão nos modos da paixão e ignorância são incapazes de enten- 
der o tema dos Vedas. O objetivo último do conhecimento vé- 
dico é Sri Krsna, a Personalidade de Deus. Essa Personalidade é 
muito raramente entendida por aqueles que estão nos modos da 
paixão e ignorância. Na Satya-yuga todos estavam situados no 
modo da bondade, Gradualmente, o modo da bondade declinou 
durante a Tretã e Dvápara-yugas, e a massa geral da população 
tornou-se corrupta. Na era atual o modo da bondade é quase 
nulo, e assim, para a massa geral da população, o bondoso, po- 
deroso sábio Srila Vyasadeva dividiu os Vedas em vários ramos 
para que eles possam ser praticamente seguidos por pessoas me- 
nos inteligentes, situadas nos modos da paixão e ignorância. Isto 
se explica no próximo sloka, da seguinte maneira. 


VERSO 25 
dara a a atoa | 
a querida qa RE | 
RÃ ARA pat gr BAR NSII 


'ra-dvijabandhiinam 






karma-Sreyasi múdhánam 
$reya evam bhaved iha 

iti bharatam ákhyánam 
krpayã muninã krtam 


stri==a classe feminina; sadra-—a classe trabalhadora; dvija- 
bandhiinâm-—dos amigos dos duas-vezes-nascidos; trayi-—três; 
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na--não: $ruti-gocarã-=para-o' entendimento: karma—em ati- 
vidades: sreyasi-—no bem-estar; múdhánam—dos tolos; 
$revah-—benefício supremo; evam—assim:; bhavet—atingido; 
iha—=por e: iti—assim pensando; bháratam—o grande 
Mahabhãrata; akhyânam-—atos históricos; krpayã-—por grande 
misericórdia; muninã-—pelo muni; krtam-—foi completada. 


TRADUÇÃO 


Por compaixão, o grande sábio achou sensatamente que 
isso iria capacitar os homens a atingirem o objetivo último 
da vida. Desse modo, ele compilou à grande narração histó- 
rica chamada Mahabhãrata, para as mulheres, trabalhado» 
res e amigos dos duas-vezes-nascidos. 


SIGNIFICADO 


Os amigos das famílias dos duas-vezes-nascidos são aqueles 
que nascem em familias de bráhmanas, ks vaisyas, ou as 
familias espiritualmente cultas, mas que eles mesmos não são 
iguais a seus antepassados. Esses descendentes não são reconhe- 
cidos como tais, por falta de requisitos de purificação. As ativi- 
dades purificatórias começam mesmo antes do nascimento de 
uma criança, e o processo reformatório de fecundação é cha- 
mado Garbhâdhâna-samskãra. Uma pessoa que não tenha se 
submetido a tal Garbhâdhana-sariskâra, ou planejamento fami- 
liar espiritual, não é aceita como sendo verdadeiro membro da 
família dos duas-vezes-nascidos. O Garbhâdhâna-samskára é 
seguido de outros processos purificatórios, um dos quais é a ce- 
rimônia do cordão sagrado. Essa é realizada no momento da ini- 
ciação espiritual. Depois deste samskára particular, uma pessoa 
é corretamente chamada de duas-vezes-nascida. O primeiro nas- 
cimento é considerado aquele que ocorre durante o samskára de 
fecundação, e o segundo nascimento é considerado o que ocorre 
no momento da iniciação espiritual. Alguém que tenha sido ca- 
paz de submeter-se a-esses importantes saniskâras pode ser cha- 
mado de duas-vezes-nascido autêntico. 
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Se:o pai e a mãe não- se submetem ao processo de planeja- 
mento familiar espiritual e simplesmente geram filhos movidos 
pela: paixão, esses filhos são chamados dvija-bandhus. Esses 
dvija-bandhus certamente não são tão inteligentes quanto os 
filhos: de-famílias regulares; de duas-vezes-nascidos.. Os dvija- 
bandhus são; classificados entre os sudras e a classe feminina, 
que são por natureza menos inteligentes. Os sudras e a classe 
feminina não precisam submeter-se a nenhum saniskãra, com 
exceção da cerimônia de casamento. 

As classes dos menos inteligentes, a saber, as mulheres, os 
súdras e os filhos desqualificados das castas superiores, são des- 
providos de qualificações necessárias para entender o propósito 
dos Vedas: transcendentais.. Para. eles, preparou-se o Maha- 
bharata. O objetivo do Mahabharata é aplicar o propósito dos 
Vedas, e, portanto, dentro desse Mahābhārata, coloca-se o re- 
sumo dos Vedas, ou seja, o Bhagavad-gitã. As pessoas menos 
inteligentes estão mais interessadas em histórias do que em filo- 
sofia, e por isso a filosofia dos Vedas, sob a forma do Bhagavad- 
gitã, é falada pelo Senhor Sri Krsna. Tanto Vyásadeva quanto o 
Senhor Krsna estão no plano transcendental, é portanto eles 
colaboraram um com o outro, fazendo o bem para as almas caí- 
das desta era. O Bhagavad-gii a essência de todo o conheci- 
mento védico. Ele é o primeiro livro de valores espirituais, 
assim como os Upanisads. A filosofia Vedanta é o tema de 
estudo para os espiritualmente graduados. Somente o estudante 
espiritualmente pós-graduado pode ingressar no serviço devo- 
cional, ou espiritual, ao Senhor. Esta é uma grande ciência, e o 
grande mestre é o próprio Senhor, sob a forma do Senhor Sri 
Caitanya Maháprabhu. E as pessoas por Ele dotadas de poder 
podem iniciar outras no transcendental serviço amoroso ao 
Senhor, 








VERSO 26 
TA SER a arta fm: l 
Ea da aaa qa RRI 
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evam pravritasya sadã 


sarvátmakenapi yadá 
nátusyad dhrdayam tatah 


evam—assim; pravrttasya—aquele que se dedica a; sadáa— 
sempre; bhitánam-—dos seres vivos; Sreyasi—n6 ber último; 
dvijah—6 duas-vezes-nascidos; sarvátmakena api—por' todos 
os meios; yada—quando; na—náo; arusyat—ficava satisfeita; 
hrdayam—mente; tatah—naquela ocasião. 


TRADUÇÃO 


Ó brãhmanas duas-vezes-nascidos! Embora ele se dedi- 
casse a trabalhar para o completo bem-estar de todas as 
pessoas, sua mente ainda não estava satisfeita. 


SIGNIFICADO 


Sri Vyasadeva se sentia insatisfeito dentro de si, embora ti- 
vesse preparado literaturas de valor védico para o completo 
bem-estar da massa geral da população. Era de se esperar que 
ele ficasse satisfeito com todas essas atividades, mas no final das 
contas ele ainda não estava satisfeito. F 


VERSO 27 
A ara q | 
faia, Afine sé sita Aa MIR 
nátiprasidad dhrdayah 
sarasvaryãs tate sucau 


vitarkayan vivikta-stha 
idam cováca dharma-vit 


na—nio; atiprasidat—muito satisfeito; hrdayah—de co- 
racáo; sarasvatyah—do rio Sarasvati; tate—ás margens de; 
sucau—estando purificado; vitarkayan—tendo considerado; 
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vivikta-sthah — situado em um lugar solitário; idam ca—também 
esse; uvaca—disse; dharma-vit--aquele que sabe o que é 
religião. 


TRADUÇÃO 


Assim, o sábio, estando com o coração insatisfeito, co- 
meçou de imediato a refletir, porque conhecia a essência da 
religião, e disse para si mesmo: 


SIGNIFICADO 


O sábio começou a buscar a causa'de não estar com o coração 
satisfeito. A perfeição nunca é alcançada até que se esteja com o 
coração satisfeito. Essa satisfação do coração tem que ser procu- 
rada além da matéria. 


VERSOS 28-29 


op cond 

frete qa arara IR 
ARENA aaa safa: À a 
ERA TT AR ARRE RA 


dhrta-vratena hi mayá 
chandamsi guravo *gnayah 
mánita nirvyalikena 
grhitam canusasanam 


bhárata-vyapadesena 
hy ámnayartha$ ca pradarsitah 
drsyate yatra dharmádi 
stri-Súdradibhir apy uta 


dhrta-vratena—sob um estrito voto disciplinar; hi—cer- 
tamente; mayá-—por. mim; .chandámsi—os hinos  védicos; 
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guravah—os mestres espirituais; agnayah—o fogo de sacrifi- 
cio; mánitah—devidamente adorados; nirvyalikena—sem pre- 
tensáo; grhitam ca—também aceitei; anusasanam-—disciplina 
tradicional; bhárata—o Mahábharata; vyapadesena—pela com- 
pilagáo de; hi—certamente; amnáya-arthah—significado da 
sucessão discipular; ca—e; pradarsitah—apropriadamente ex- 
pliquei; drsyate—pelo que é necessário; yatra—onde; dharma- 
adi—o caminho da religião; stri-Sadra-adibhih api—mesmo 
pelas mulheres, Sadras, etc.; uta—falado. 


TRADUÇÃO 


Eu tenho, sob estritos votos disciplinares, despretensio- 
samente adorado os Vedas, o mestre espiritual e o altar de 
sacrifício. Também me submeti às regulações e mostrei o 
significado da sucessão discipular, através da explicação do 
Mahabhãrata, pelo qual mesmo as mulheres, $údras e ou- 
tros [amigos dos duas-vezes-nascidos] podem perceber 0 ca- 
minho da religião. 


SIGNIFICADO 


Ninguém pode entender o significado dos Vedas sem ter-se 
submetido a um estrito voto disciplinar e à sucessão discipular. 
Os Vedas, os mestres espirituais e o fogo de sacrifício devem ser 
adorados pelo candidato desejoso.. Todas essas complexidades 
do conhecimento védico sáo sistematicamente apresentadas no 
Mahábharata; pará a compreensão da classe feminina, da classe 
trabalhadora e dos membros desqualificados das famílias 
bráhmana, ksatriva ou vaisya. Nesta era, o Mahabharata é mais 
essencial que os Vedas originais. 





VERSO 30 


ami aa a A: 
SETA ATT aaa: 
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tathápi bata me daihyo 

hy átmá caivarmana vibhuh 
asampanna ivabhati 

brahma-varcasya sattamah 


tathâpi--embora; bata-—-defeito; me-—meu; daihyah-—si- 
tuado no corpo; hi—certamente; dtmá—ser vivo; ca—e; eva— 
mesmo; átmaná—eu mesmo; vibhuh—suficiente; asampannah— 
carente de; iva abhári—parece. ser; brahma-varcasya—dos 
vedantistas; sat-ramah—o supremo. 


TRADUÇÃO 


Estou me sentindo incompleto, embora esteja plenamente 
dotado de tudo que é requerido pelos Vedas. 


i SIGNIFICADO 


Sem dúvida, Srila Vyasadeva era: completo 'em todos os 
pormenores das'realizações védicas. A purificação do ser vivo 
submerso na matéria faz-se possível através das atividades pres- 
critas nos Vedas, mas a realização final é diferente. A menos que 
ela seja alcançada, © ser vivo, muito: embora plenamente equi- 
pado, não pode situar-se no estágio transcendentalmente nor- 
mal. Srila Vyasadeva parecia ter perdido esse discernimento, e 
por isso sentia insatisfação. 








VERSO 31 


farra q a Aa ea: 
Ra: maai a a agaa: 1132 


kim vã bhagavatã dharmã 
na prayena nirúpitáh 

priyah paramahamsânam 
ta eva hy acyuta-priyah 


kim vá—ou; bhagavatah dharmah—atividades devocionais 
dos seres vivos; na—náo; prayena—Qquase; nirapitah—orien- 
tado; priyah—<querido; paramahamsánam——ddos seres perfeitos; 
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te eva—que também; hi-certamente; acyuta—o infalível; 
priyâh—atrativo. 


TRADUÇÃO 


Talvez seja porque não indiquei especificamente o ser- 
viço devocional ao Senhor, que é querido tanto pelos seres 
perfeitos quanto pelo Senhor infalível. 


SIGNIFICADO 


Aqui Srila Vyasadeva expressa com suas próprias: palavras a 
insatisfação que estava sentindo. Ele a'sentia-por estar preocu- 
pado com a condição normal do ser vivo no serviço devocional 
ao Senhor. A menos que se esteja na condição normal denser- 
viço, nem -o-Senhor nem o ser-vivo-podem: ficar plenamente 
satisfeitos: Esse defeito foi por ele sentido quando Náráda Muni, 
seu mestre espiritual, veio/a seu encontro: Isso se descreve da 
seguinte maneira. 


VERSO 32 
qe fora ama faea: | 
GUA ASA ARTETA, RR 


tasyaivam khilam átmánam 
manyamánasya khidyatah 

krsnasya náarado'bhyagád 
asramam prág udáhrtam 


tasya—seu; evam_assim; khilam-—inferior; dimánam— 
alma; manyamânasya— pensando; consigo mesmo; khidyatah— 
lamentando; krsnasya-—de Krsna-dvaipâyana, Vyãsa; náradah 
abhyagãt--Nãrada chegou ali; asramam—a cabana; prákantes; 
udahrtam—dito. 


TRADUÇÃO 


Como se mencionou antes, Nãrada chegou à cabana de 
Krsna-dvaipáyana Vyása às margens do Sarasvati justa- 
mente quando ele estava se lamentando pelos seus defeitos. 
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SIGNIFICADO 


O vazio sentido por Vyâsadeva não se devia a sua falta de 
conhecimento. Bhãgavata-dharma é puramente serviço devo- 
cional ao Senhor, ao qual o monista não tem acesso. O monista 
não é incluído entre os paramahanisas (os mais perfeitos da or- 
dem de vida renunciada). O Srimad-Bhagavatam está cheio de 
narragóes das atividades transcendentais da Personalidade de 
Deus. Embora Vyásadeva fosse uma divindade dotada de poder, 
ele ainda sentia insatisfação porque em nenhuma de suas obras 
as atividades do Senhor estavam apropriadamente explicadas. A 
inspiragáo' fora infundida por Sri Krsna diretamente no coragáo 
de Vyáasadeva, e assim ele sentiu o vazio, como se 'explicou 
acima. Aqui se expressa definitivamente que sem o transcen- 
dental serviço amoroso ao Senhor, tudo é vazio: mas, no trans- 
cendental serviço: ao Senhor, tudo é tangível, sem nenhuma 
tentativa separada de trabalho fruitivo ou especulação filosófica 
empírica. 

VERSO 33 


RÉ, E A q | 
Te. Aiae gak NAAN 


tam abhijñaya sahasá 
pratyutthayagatam munih 

pújayam ása vidhivan 
náradam sura-pújitam 


tam abhijñaya—vendo a boa fortuna de sua (de Nárada) che- 
gada;  sahasa—de ' repente; — pratyutthaya—levantando-se; 
agatam—chegou a; munih—Vyásadeva; pajayám ása—adoróu; 
vidhi-vat—com o 'mesmo respeito oferecido a Vidhi (Brahma); 
náradam—a Narada; sura-pújitam—adotado pelos semideuses. 


TRADUÇÃO 


Com a auspiciosa chegada de Nãrada, Sri Vyâsadeva 
levantou-se respeitosamente e o adorou, oferecendo-lhe ve- 
neração igual a que se dá a Brahmaji, o criador. 
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SIGNIFICADO 


Vidhi significa Brahmã, o primeiro ser vivo criado. Ele é o 
estudante original. bem como o mestre original dos Vedas. Ele 
aprendeu-os de Sri Krsna e ensinou-os primeiramente a Nárada. 
Assim, Nãrada é o segundo acarva na linha de sucessão discipu- 
lar espiritual. Ele é o representante de Brahmá, e portanto é res- 
peitado exatamente como Brahmá, o pai de todas as vidhis 
(regulações): de modo semelhante, todos os outros sucessivos 
discípulos na corrente são igualmente respeitados como repre- 
sentantes do mestre espiritual original. 


Neste ponto encerram-se os Significados Bhaktivedanta do 
Primeiro Canto, Quarto Capítulo, do Srimad-Bhãgavatam, inti- 
tulado “O aparecimento de Sri Nârada.” 






































CAPÍTULO CINCO 





Narada dá instruções 
sobre o Srimad-Bhagavatam a Vyasadeva 


VERSO: 1 













qa sas 
amd URNA SUR EA | 
afete Rafi orga aa e 


súta uváca 
atha tam sukhamásina 
upásinam brhac-chravah 
devarsih praha viprarsim 
vinã-pânih smayann iva 














»hsâtah-Suta; uvâca-=disse; atha-portanto; tam-a ele; sukham 
ásinah=confortavelmente sentado; upasinam-a alguém que es- 
tá sentado próximo; -brhat-sravãh-- grandemente - respeitado; 
devarsih-o grande rsi entre os deuses; práha=disse; viprarsim— 
ao r$i entre os brâhmanas; vina-pânih-aquele que carrega uma 
vinã na mão; smayan iva-aparentemente sorrindo. 


TRADUÇÃO 

Súta Gosvâmi disse: Assim, o sábio entre os deuses 
[Narada], confortavelmente sentado e aparentemente sor- 
rindo, dirigiu-se ao rsi entre os bráhmanas [Vedavyása]. 







T SIGNIFICADO 

Nãrada estava sorrindo porque conhecia bem o grande sábio 
Vedavyása e a causa de seu desapontamento. Conforme se. expli- 
cará gradualmente, o desapontamento de Vyasadeva era devido 
às deficiências na apresentação da ciência do serviço devocional. 
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Narada conhecia a deficiência e estafoi confirmada pela atitude 
de Vyasa. 

VERSO 2 


WITA 
mad a a: RATA | 
AR IATA AAA TA T I R II 


nãrada uvâca 
pãrâsarya mahã-bhãga 
bhavatah kaccid atmanã 
paritusyati $arira 
àtmã mãnasa eva vã 


nãradah-Nãrada; uváca-disse; párâsarya-ó filho de 
Parasara; mahã-bhãga-o grandemente afortunado; bhavatah- 
teu; kaccit-se é; atmanã-pela' auto-realização de; paritusyati- 
isso satisfaz; $arirah-identificando o corpo; atmã-eu; manasah- 
identificando a mente; eva=certamente; vá=e. 


TRADUÇÃO 
Dirigindo-se a Vyásadeva, o filho de Parásara, Nárada 
perguntou: Acaso estás satisfeito por identificar o corpo ou 
a mente como objetos de auto-realização? 


SIGNIFICADO 

Essa foi uma insinuação que Nãrada fez a Vyásadeva em 
relação à causa de seu desânimo. Vyãsadeva, como descendente 
de Parãsara, um sábio grandemente poderoso, tinha o privilégio 
de ter uma grande ascendência que não deveria ter dado a Vyãsa- 
deva motivo para sua profunda tristeza. Sendo:o grande filho de 
um grande pai, ele náo: deveria ter identificado: o corpo ou a 
mente como o eu. Homens comuns, com pobre fundo de conhe- 
cimento, podem identificar o corpo como o eu, ou a mente como 
o eu, mas Vyãsadeva não deveria tê-lo feito. Não podemos ser 
naturalmente felizes a menos que estejamos realmente estabele- 
cidos em auto-realização, a-qual é transcendental ao corpo e à 
mente materiais: 
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VERSO 3 


fria ameno À eee | 
aaa qe RR RN 


jijnasitam susampannam 
api te mahad-adbhutam 

krtavan bharatam yas tvam 
sarvártha-paribrmhitam 


Jijnâsitam-perguntaste completamente; susampannam=bem 
versado; api-apesar de; te-teus; mahat-adbhutam—grande e ma- 
ravilhosa; krtavan—preparaste; bháratam-o Mahábhárata; yah 
tvam-o que fizeste; sarva-artha-incluindo todos os; nao: 
paribrmhitam-elaboradamente explicados. 

TRADUÇÃO 
Tuas perguntas foram completas e teus estudos A 
foram bem executados, e não há dúvida de que preparaste 
uma grande e maravilhosa obra, o Mahābhārata, que é 
repleto de todos os tipos de episódios védicos, elaborada- 
mente explicados. 


SIGNIFICADO 
O desânimo de Vyãsadeva certamente não-se-devia a sua insu- 
ficiência de conhecimento, porque como estudante ele havia 
completamente indagado sobre às literaturas védicas, e, como 
resultado, o Mahabhãrata foi compilado com-explicações com- 
pletas dos Vedas. 


VERSO 4 


Fat a at ad 
am RARA mit UR 


Jijhâsitam adhitam ca 
brahma yat tat sanatanam 

tathapi $ocasy átmánam 
akrtártha iva prabho 
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jijhâsitam-deliberaste completamente bem; adhitam-o co- 
nhecimento obtido; ca-e; brahma-o Absoluto; yat-o que; tat— 
este; sanátanam-eterno; tathapi-a despeito disso; socasi-la- 
mentando; dtmânam-ao eu; akrta-arthah-por fazer; iva-como; 
prabho-meu caro senhor. 


TRADUÇÃO 
Delineaste completamente o tema do Brahman impes- 
soal, bem como o conhecimento decorrente. Por que esta- 
rias descontente a despeito de tudo isso, meu caro prabhu, 
pensando que deixaste algo ainda por fazer? 


SIGNIFICADO 
O Vedáânta-siitra, ou Brahma-sútra, compilado por Sri Vyása- 
deva, é a completa deliberação do aspecto absoluto impessoal, e 
é aceito como a mais elevada exposição filosófica do mundo. 
Ele abrange o tema da eternidade, e os métodos são acadêmicos. 
Assim, não pode haver dúvidas sobre à erudição EP 
de Vyãsadeva. Por que, então, ele'se lamentaria? 


VERSO 5 


TA SAN 
sn af ie 
ÍA A A NI 
ARAN 
Tom AAA IM ii 


vyása uváca 
asty eva me sarvam idam tvayoktam 
tathápi nátma paritusyate me 
tan-múlam avyaktam agadha-bodham 
prechámahe tvátma-bhavatma-bhútam 


vyasah-Vyása; uvâca-disse; asti-há; eva-certamente; me- 
minha; sarvam-tudo; idam-isso; tvayã-por ti; uktam-proferido; 
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tathâpi-e todavia; na-não; âtmã-eu; paritusyate-pacíficas; me— 
a mim; tat-de que; miilam-raiz; avyaktam-não percebido; 
agâdha-bodham-o homem “de conhecimento ilimitado; 
prechâmahe-indago; rvã-a' ti; âtma-bhava-autógeno; “átma- 
bhitam-progênie. 


n TRADUÇÃO 

Sri Vyãsadeva disse: Tudo que disseste sobre mim está 
perfeitamente correto. Apesar de tudo, não estou tran- 
quilo. Pergunto-te, portanto, sobre a causa fundamental de 
minha insatisfação, visto que és homem de conhecimento 
ilimitado, já que foste gerado daquele [Brahmã] que é autó- 
geno [sem pai nem mãe mundanos). 


SIGNIFICADO 

No mundo material todos estão cativados pela idéia de identi- 
ficar o corpo e a mente com o eu.-Sendo assim, todo o conheci- 
mento disseminado no mundo material está relacionado ou com 
o corpo, ou com a mente, e esta é a causa fundamental de todas 
as insatisfações. Nem sempre isso é percebido, nem mesmo pelo 
maior sábio erudito em conhecimento materialista. É bom, por- 
tanto, que nos aproximemos de uma personalidade como Nárada 
para solucionar a causa fundamental de todas as insatisfações. 
Abaixo se explica porque devemos nos aproximar de Nárada. 


VERSO 6 


a doma da aaa 
auf a UT 

man mta fa 
GORRA RNA 


sa vai bhavan veda samasta-guhyam 
upásito yat purusah purânah 

parâvareso manasaiva visvam 
srjaty avaty atti gunair asañgah 
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sah-assim; vai-certamente; bhavân-tu. mesmo; veda-co- 
nheces; samasta-onímodo; guhyam-confidencial; upasitah-de- 
voto de; yat-porque; purusah-a Personalidade de | Deus; 
purânah-o mais velho; parâvaresah-o controlador dos mundos 
material e espiritual; manasã-mente; eva-somente; visvam-o 
universo; srjati-cria; avati atti-aniquila; gunaih-pela matéria 
qualitativa; asarigah-desapegado: 


TRADUÇÃO 
Meu senhor! Todos os mistérios te são conhecidos, por- 
que adoras o criador e destruidor do mundo material e o 
mantenedor do mundo espiritual, a original Personalidade 
de Deus, que é transcendental aos três modos da natureza 
material. 


SIGNIFICADO 

Uma pessoa cem por cento ocupada no serviço ao Senhor é o 
símbolo de todo o conhecimento. Tal devoto do Senhor, em 
plena perfeição do serviço devocional, também é perfeito pela 
qualificação dada pela Personalidade de Deus, Desse modo, os 
oito tipos de perfeições de poderes místicos (asta-siddhi) consti- 
tuem mínima parcela de sua opulência divina. Um devoto como 
Narada pode. agir maravilhosamente através de sua: perfeição 
espiritual, a qual todo indivíduo tenta alcançar. Srila Nárada é 
um ser vivo cem por cento perfeito, embora não seja igual à Per- 
sonalidade de Deus. 


VERSO 7 


ad vem a fam 
ma | 
qr maf i ad: 
ama à equi fes oi 


tvam paryatann arka iva tri-lokim 
antas-caro vayur ivatma-sâksi 
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parávare brahmani dharmato vrataih 
snátasya me nyúnam alam vicaksva 


tvam-Vossa Excelência; 'paryatan-viajando; arkah-o sol; 
iva-como; tri-lokim-os três mundos; antah-carah-podes pene- 
trar no coração de todos; vayuh iva-como o ar onipenetrante; 
ãtma-auto-realizado; saksi-testemunha; parávare-quanto a 
causa e efeito; brahmani-no' Absoluto; dharmatah-sob regu- 
lações disciplinares; vrataih-sob voto; snátasya-tendo estado 
absorto em; me=minha; nyúnam-—deficiéncia; alam—claramente; 
vicaksva—descobre. 


TRADUÇÃO 
Assim como o sol, Vossa Excelência pode viajar por todas 
as partes dos três mundos, e, assim como o ar, podes pene- 
trar no interior de todos. Desse modo, és como a Superalma 
onipenetrante. Por favor, descobre portanto a deficiência 


que há em mim, apesar de eu estar absorto na transcendên- 
cia sob votos e regulações disciplinares. 


y SIGNIFICADO 

Compreensão transcendental, atividades piedosas, adoração 
às Deidades, caridade, misericórdia, não violência e estudo das 
escrituras sob: estritas regulagóes disciplinares são sempre 
proveitosos. 


VERSO 8 


fan STA 
af a IS | 
ta qa ae ar fg O 


sri-nãrada uvãca 
bhavatanudita-práayam 
yaso bhagavato 'malam 
yenaivásau na tusyeta 
manye tad darsanam khilam 
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Sri-naradah-Sri Nãrada; uvaca-disse; bhavatã-por ti; 
anudita-práyam—quase não louvado; yasah-glórias; bhaga- 
vatah-da Personalidade de Deus; amalam-imaculadas; yena- 
pela qual; eva-=certamente; asau-Ele (a Personalidade de Deus); 
na=não; tusyeta-Se compraz; manye-penso; tat-que; darsanam-— 
filosofia; khilam-inferior. 


TRADUÇÃO 
Sri Nárada disse: Na realidade, não difundiste as subli- 
mes e imaculadas glórias da Personalidade de Deus. Aquela 
filosofia que não satisfaz os sentidos transcendentais do 
Senhor é considerada inútil. 


SIGNIFICADO 

A relação eterna. de uma alma” individual coma“ Alma 
Suprema, a Personalidade de Deus, é constitucionalmente a de 
servidão eterna ao mestre eterno. O Senhor expandiu-Se' como 
seres vivos a fim de aceitar serviço amoroso deles, e somente 
isso pode satisfazer tanto o Senhor quanto os seres vivos. Um 
erudito como Vyàsadeva completou muitas expansões das litera- 
turas védicas, finalizando com a filosofia Vedânta, mas nenhuma 
delas tinha sido escrita, glorificando diretamente a Personalidade 
dë Deus. Especulações filosóficas secas; mesmo sobre o tema 
transcendental do Absoluto, têm deveras pouca atração se não 
tratam diretamente da glorificação do Senhor. A Personalidade de 
Deus é a última palavra na compreensão transcendental. O Abso- 
luto compreendido como o Brahman impessoal ou a Superalma 
localizada, Paramãtmã, produz menos bem-aventurança trans- 
cendental que a compreensão pessoal e suprema de Suas glórias. 

O compilador do Vedânta-darsana é o próprio Vyásadeva. 
Todavia ele está embaraçado, embora seja'seu autor. Então, que 
tipo de bem-aventurança transcendental podem obter os leitores 
e ouvintes do Vedânta se este não é diretamente explicado pelo 
autor, Vyãsadeva? Daí surge a necessidade de explicar o 
Vedanta-sútra sob a forma do'Srimad-Bhãgavatam, do mesmo 
autor. í 

VERSO 9 


ama aga | 
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aan aga aem agafa: S 


yathā dharmādayaś cārthā 
muni-varyânukirtitah 

na tathã vasudevasya 

mahimá hy anuvarnitah 


yathã-assim como; dharma-adayah-todos os quatro princípios 
de comportamento religioso; ca-e; arthãh-propósitos; muni- 
varya=por ti, o grande sábio; anukirtitah—descreveste repetida- 
mente; na-não; tathã-dessa maneira; vasudevasya-da Persona- 
lidade de Deus; $ri Krsna; mahimã-glórias; hi-certamente; 
anuvarnitah-táo constantemente descritas. 


TRADUÇÃO 

Ó grande sábio! Embora tenhas amplamente descrito os 
quatro princípios que começam com as execuções religio- 
sas, não descreveste as glórias da Personalidade Suprema, 
Vasudeva. 


SIGNIFICADO 

O pronto diagnóstico de $ri Nárada é imediatamente decla- 
rado. A causa fundamental da insatisfação de Vyãsadeva era sua 
deliberação de omitir a glorificação do Senhor em suas várias 
edições dos Purânas. Decerto, como é natural, ele descrevera as 
glórias do Senhor (Sri Krsna), mas náo tanto quanto o fizera em 
relação à religiosidade, desenvolvimento econômico, gozo dos 
sentidos e salvação. Esses quatro ítens são sobremaneira inferio- 
res á ocupação no serviço devocional ao Senhor. Sri Vyásadeva, 
como um sábio autorizado, conhecia muito bem essa diferenca. 
Ainda assim, ao invés de dar mais importáncia ao tipo de ocu- 
pação mais excelente, a saber, o serviço devocional ao Senhor, 
ele tinha mais ou menos usado impropriamente seu tempo 
valioso, e assim estava insatisfeito. A partir disso indica-se cla- 
ramente que ninguém pode se comprazer substancialmente sem 
estar ocupado em serviço devocional ao Senhor. No Bhagavad- 
gitã este fato é claramente mencionado. 
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Após a liberação, que é o último ítem da seqiiéncia que 
começa com a execução de religiosidade, a pessoa ocupa-se no 
serviço devocional puro. Este é chamado o estágio de auto- 
realização, ou estágio brahma-bhuta. Após alcançar este estágio 
brahma-bhita a pessoa fica satisfeita. Mas a satisfação é apenas 
o começo da bem-aventurança transcendental. Deve-se progredir 
ainda mais, através da obtenção da neutralidade e equanimidade 
no mundo relativo. Ao passar deste estágio de equanimidade, 
fixamo-nos no transcendental serviço amoroso ao Senhor. Essa 
éa-instrução da Personalidade de Deus no Bhagavad-gitã. 
Conclui-se. que para manter o status quo do estágio brahma- 
bhita, como também para elevar o grau de realização transcen- 
dental, Nárada recomendou a Vyāsadeva que este devia, agora, 
descrever ávida e repetidamente o caminho do serviço devocio- 
nal. Isso curá-lo-ia de sua grave insatisfação. 


VERSO 10 


a a um 

ra a ia! 
ami aa aran 

aaa aangal oll 


na yad vacas citra-padam harer yaso 
Jagat-pavitram pragrnita karhicit 
tad vayasan tirtham usanti manasã 
nayatra hamsã niramanty usikksayah 
na=náo; yat-=este; vacah-vocabulário; citra-padam-decora- 
tivo; hareh-do - Senhor; yasah-glórias; jagat-universo; 
pavitram-=santificado;  pragrnita-descrito;  karhicit-dificil- 
mente; tat-este; vayasam-corvos; tirtham-local de peregri- 
nação; usanti-pensam; 'mãânasah-pessoas santas; na-não; 
yatra—onde; hamsah-seres - todoperfeitos; niramanti-sentem 
prazer;  Sikksayah=aqueles: que residem na morada trans- 
cendental. 
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TRADUÇÃO 
Aquelas palavras que não descrevem as glórias do 
Senhor, que por si só podem santificar a atmosfera de todo 
o universo, são consideradas pelas pessoas santas como se 
fossem local de peregrinação para corvos. Uma vez que as 
pessoas todoperfeitas são habitantes da morada transcen- 
dental, elas não obtêm aí nenhum prazer. 


SIGNIFICADO 

Corvos e cisnes não são aves da mesma plumagem, por causa 
de suas diferentes disposições mentais. Os trabalhadores fruiti- 
vos, ou homens apaixonados, são comparados aos corvos, 
enquanto as pessoas santas todoperfeitas são comparadas aos 
cisnes. Os corvos. se.comprazem no lugar onde se atira 0 lixo, 
assim como os apaixonados trabalhadores fruitivos se compra- 
zem com vinho e mulheres e locais para gozo grosseiro dos sen- 
tidos. Os cisnes não se comprazem nos locais onde os corvos se 
reúnem para conferências e encontros. Eles são vistos, ao invés 
disso, na atmosfera de beleza cênica natural, onde há reserva- 
tórios transparentes de água muito bem decorados com pés de 
flores de lótus de variadas cores de beleza natural. Essa é a dife- 
rença entre as duas classes de aves. 

A natureza influencia diferentes espécies de vida a terem dife- 
rentes mentalidades, e não é possível reuni-las no mesmo grupo 
e gênero. 

De modo semelhante, há diferentes tipos de literatura para di- 
ferentes tipos de homens de diferentes mentalidades. A maioria 
das literaturas de mercado, que atraem os homens da categoria 
de corvos, são literaturas que contêm os refugos de tópicos sen- 
suais. Elas são geralmente conhecidas como diálogos mundanos 
relacionados com o corpo grosseiro e a mente sutil. São cheias 
de assuntos descritos em linguagem decorativa, repletas de com- 
parações mundanas e arranjos metafóricos. Mas, apesar disto, 
elas não glorificam o Senhor. Tais prosas e poesias, sobre quais- 
quer temas, são consideradas como enfeites em um corpo morto. 
Homens espiritualmente avançados, que são comparados aos 
cisnes, não obtêm nenhum prazer de tais literaturas mortas, que 
são fontes de prazer para homens que estão espiritualmente mor- 
tos. Essas literaturas nos modos da paixão e ignorância são 
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distribuídas sob diferentes rótulos, mas dificilmente podem aju- 
dar a' satisfazer as necessidades espirituais do'ser humano, e 
assim os homens espiritualmente avançados, que se assemelham 
aos cisnes, nada têm a ver comelas. Esses homens espiritual- 
mente avançados também se chamam mánasa, porque sempre 
mantêm o padrão de serviço transcendental voluntário ao Senhor 
no plano espiritual. Isso impede completamente as atividades 
fruitivas para a satisfação corpórea grosseira dos sentidos, ou a 
especulação sutil da mente material egoísta. 

Literatos sociais, cientistas, poetas mundanos, filósofos teóri- 
cos e políticos, que estão completamente absortos no avanço 
material do prazer dos'sentidos, são todos fantoches da energia 
material. Eles se comprazem em lugares onde se jogam refugos. 
De acordo com Svâmi Sridhara, esse é o prazer dos caçadores de 
prostitutas. 

Mas as literaturas que descrevem as glórias do Senhor são 
desfrutadas pelos paramaharisas que captaram a essência das 
atividades humanas. 


VERSO 11 


a Rara] 
ARA RA va, 
fa ÍA A AA 11241 


1 tad-vag-visargo janatagha-viplavo 
mba yasmin prati-slokam abaddhavaty api 
namâny anantasya yaso "rikitani yat 
$rnvanti gayanti grnanti sadhavah 


tat=este; vak-vocabulário; visargah—criagáo; janatá—as pes- 
soas em geral; agha-pecados; viplavah-revolucionária; yasmin— 
na qual; prati-slokam-toda e cada uma das estrofes; 
abaddhavati-irregularmente compostas; api-apesar de; namâni— 
nomes: transcendentais, etc.; anantasya-do Senhor ilimitado; 
yasah-glórias; arikitâni-retratadas; yat-que; Srnvanti-ouvem; 
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gãyanti-cantam; grnanti-aceitam; sâdhavah-os homens purifi- 
cados que são honestos. 


TRADUÇÃO 

Por outro lado, a literatura repleta de descrições das gló- 
rias transcendentais do nome, fama, formas, passatempos e 
demais atributos do ilimitado Senhor Supremo é uma cria- 
ção diferente, plena de palavras transcendentais, destinadas 
a provocar uma revolução nas vidas ímpias da civilização 
mal orientada deste mundo. Tais literaturas transcenden- 
tais, muito embora imperfeitamente compostas, são ouvidas, 
cantadas e aceitas por homens purificados que são inteira- 
mente honestos. 


SIGNIFICADO 

É uma qualidade dos grandes pensadores extrair o melhor 
mesmo do pior. Diz-se que os homens inteligentes devem extrair 
néctar de uma porção de veneno, devem recolher ouro mesmo 
de um lugar imundo, devem aceitar uma boa e qualificada es- 
posa mesmo de uma família obscura, e devem aceitar uma boa 
lição mesmo de um homem ou de um mestre que provenham dos 
intocáveis. Essas são algumas instruções éticas para todos, em 
quaisquer lugares, sem exceção. Mas um santo está muito acima 
do nível de um homem comum; Ele está sempre absorto em glo- 
rificar o Senhor Supremo, porque, por difundir o santo nome e a 
fama do Senhor Supremo, a atmosfera poluída do mundo trans- 
formar-se-á, e como resultado da propagação de” literaturas 
transcendentais como o Srimad-Bhagavatam as pessoas tornar- 
se-ão sãs em suas realizações. 

Enquanto preparamos esse comentário desta estrofe particular 
do $rimad-Bhãgavatam deparamos com uma crise diante de nós. 
Nosso vizinho amigo, a China, atacou a-fronteira da Índia com 
espírito militarista. Não temos praticamente nenhum interesse 
no campo político, todavia observamos que anteriormente coe- 
xistiam tanto a China quanto a Índia, e ambas viveram pacifica- 
mente durante séculos, sem animosidades. A razão é que eles 
viviam naqueles dias em uma atmosfera de consciência de Deus, 
e todos os países na face da Terra eram tementes a Deus, puros 
de coração e simples, e não havia necessidade de diplomacia 
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política; Não 'há motivo para:que dois países como a China e a 
Índia entrem em desavença por causa de uma terra que nem 
mesmo é apropriada para ser habitada. Certamente não há razão 
alguma para lutar por esta causa. Mas, devido à era das desaven- 
ças, Kali, a qual discutimos antes, há sempre a possibilidade de 
discórdia à mais leve provocação. Isso não é devido à causa em 
questão, mas à atmosfera poluída dessa era: tem havido sistemá- 
tica propaganda, feita por um grupo de pessoas, como objetivo 
de parar a glorificação do nome e fama do Senhor Supremo. Há 
portanto uma grande necessidade de disseminar a mensagem do 
Srimad-Bhagavatam por todo.o mundo. É dever de todo indiano 
responsável difundir-a' mensagem. transcendental do Srimad- 
Bhagavatam em todo o mundo, para fazer o bem máximo, bem 
como para trazer ao mundo a paz desejada. Porque a Índia faltou 
ao seu dever, negligenciando este trabalho de grande responsa- 
bilidade, há tantas disputas e problemas em todo o mundo. Con- 
fiamos que se a mensagem transcendental do Srimad-Bhagavatam 
for recebida táo somente pelos líderes do mundo, certamente ha- 
verá grande mudança no coração, e eles serão naturalmente se- 
guidos pelas pessoas em geral. As massas são joguetes nas mãos 
dos políticos modernos e líderes populares. Se houvesse qual- 
quer.mudanga apenas no coragáo dos líderes, certamente haveria 
também mudança radical na 'atmosfera do mundo. Sabemos que 
nossa honesta tentativa de apresentar esta grande literatura, que 
transmite as mensagens transcendentais destinadas a reviver a 
consciência de Deus nas pessoas em geral e reespiritualizar a at- 
mosfera do 'mundo, está repleta de grandes obstáculos. Nossa 
apresentação deste assunto em linguagem adequada, especial- 
mente numa língua estrangeira, certamente terá falhas, e haverá 
muitas discrepâncias literárias apesar de nossa honesta tentativa 
de apresentá-la de maneira apropriada. Mas estamos certos de 
que, mesmo com todas nossas falhas à este respeito, o tema será 
levado em consideração, e os líderes da sociedade ainda assim o 
aceitarão, devido. ao fato de ser esta uma tentativa honesta de 
glorificar ao Deus Todo-poderoso. Quando há fogo numa casa, 
os ocupantes da casa saem em busca de ajuda junto aos vizinhos, 
mesmo que sejam estrangeiros. Todavia, mesmo sem conhecer 
o idioma em: que as vítimas do fogo se expressam, os vizinhos 
entendem a necessidade, embora esta não tenha sido expressa na 
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mesma linguagem. O mesmo espírito de cooperação é ne- 
cessário para difundir esta mensagem transcendental do 
Srimad-Bhagavatam por toda a atmosfera poluída do mun- 
do. Afinal de contas, esta é uma ciência técnica de valores 
espirituais, e assim estamos interessados nas técnicas, e não 
na linguagem. Se as técnicas desta grande. literatura fo- 
rem compreendidas pela população mundial, haverá êxi- 
to. 

Quando há demasiadas atividades materialistas, executadas 
pelas pessoas em geral, em todo o mundo, não é de admirar que 
uma pessoa ou nação ataque outra pessoa ou nação, diante da 
mais leve provocação: Esta é a lei dessa era de Kali, ou desaven- 
ças. A atmosfera já está poluída com toda a-espécie de cor- 
rupção, e todos sabem disso muito bem. Há muita literatura 
indesejada, cheia de idéias materialistas de gozo dos sentidos. 
Em'muitos países criam-se organismos destinados pelo estado 
para detectar e censurar literatura obscena. Isso significa que 
nem o governo, nem os líderes públicos responsáveis querem 
tal literatura; contudo ela está no mercado porque as pessoas 
desejam-na para o gozo dos sentidos. As pessoas em geral 
querem ler (este é um instinto natural), mas, porque suas men- 
tes estão poluídas, elas querem essa literatura. Sob tais circuns- 
tâncias, a literatura transcendental como o Srimad-Bhágavatam 
não somente diminuirá às atividades da mente corrupta das pes- 
soas em geral, mas também suprirá alimento para seu apetite 
de ler uma literatura interessante. No início elas poderão não 
apreciá-la, porque uma pessoa que sofre de icterícia reluta con- 
tra tomar açúcar-cande, mas devemos saber que o açúcar-cande 
éo único remédio para a icterícia. Analogamente, que haja pro- 
paganda sistemática para popularizar a leitura do Bhagavad-gitá 
e do Srimad-Bhágavatam, que atuaráo como agúcar-cande so- 
bre a condicáo ictérica de gozo dos sentidos. Quando os ho- 
mens adquirirem gosto por esta literatura, as outras literaturas, 
que estão fornecendo veneno à sociedade, automaticamente ces- 
sarão. 1 

Temos certeza, portanto, de que todos na sociedade humana 
daráo boas-vindas ao Srimad-Bhagavatam, embora seja agora 
apresentado com tantas falhas, pois ele é recomendado por Sri 
'Nãrada, que muito bondosamente aparece neste capítulo. 
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VERSO 12 


a Äi A GRA 112211 


naiskarmyam apy acyuta-bhava-varjitam 
na sobhate jnânam alan nirafjanam 
kutah punah sasvad abhadram isvare 
na cárpitam karma yad apy akaranam 


naiskarmyam-auto-realização, estando livre das reações do 
trabalho fruitivo; api-apesar de; acyuta-o infalível Senhor; 
bháva=concepgáo; varjitam—desprovido de; na—náo; Sobhate— 
assenta bem; jñānam-conhecimento transcendental; alam-logo 
a-seguir; nirañjanam—-livre de designações; kutah-onde está; 
punah~novamente;  śaśvat-sempre; abhadram-desagradável; 
isvare-ao Senhor; na-não; ca-e; arpitam-oferecido; karma- 
trabalho fruitivo; yat api-qual é; akaranam—náo fruitivo. 


TRADUÇÃO 
O conhecimento da auto-realização, embora livre de toda 
a afinidade material, não assenta bem se desprovido de 
uma cóncepção do Infalível [Deus], Qual, então, a utilidade 
das ações fruitivas, que são naturalmente dolorosas desde o 
início e transitórias por natureza, se elas não são emprega- 
das no serviço devocional ao Senhor? 


SIGNIFICADO 

Como se referiu acima, condena-se não apenas as literaturas 
comuns, desprovidas da glorificação transcendental do Senhor, 
como também as literaturas védicas e a especulação sobre o 
tema do-Brahman impessoal quando são desprovidas de serviço 
devocional. Se mesmo a especulação sobre o Brahman impes- 
soal-é condenada nas bases acima, o que dizer, então, do tra- 
balho fruitivo ordinário, que não se destina a cumprir.o objetivo 
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do serviço devocional. Este conhecimento especulativo e este 
trabalho fruitivo não podem levar ninguém à perfeição. O tra- 
balho fruitivo, em que quase todas as pessoas em geral estão 
ocupadas, é sempre doloroso, seja no começo, seja no fim. Ele 
pode ser frutífero apenas quando é feito em subordinação ao ser- 
viço devocional ao Senhor. No Bhagavad-gitã também se con- 
firma que o resultado de tal trabalho fruitivo deve ser oferecido 
ao serviço ao Senhor, pois de outro modo ele conduz ao cati- 
veiro material. O autêntico desfrutador do trabalho fruitivo é a 
Personalidade de Deus, e assim, quando se emprega este no 
gozo dos sentidos dos seres vivos, converte-se em fonte de gra- 
ves problemas. 


VERSO 13 


AM RETA, MAMAR, 
asa eat aaa: | 


a afafa 112301 


atho maha-bhãga bhavân amogha-drk 
Suci-$ravah satya-rato dhrta-vratah 

urukramasyakhila-bandha-muktaye 
samãdhinânusmara tad-vicestitam 


atho-portanto; mahã-bhãga-altamente afortunado; bhavan— 
tu; amogha-drk-o observador perfeito; suci-imaculado; sravah- 
famoso; sarya-rarah-tendo aceito o voto de veracidade; dhrta- 
vratah-fixo nas qualidades espirituais; uru-kramasya-daquele 
que executa atividades sobrenaturais (Deus); akhila-universal; 
bandha-cativeiro; muktaye-para libertarem-se do; samâdhina- 
pelo êxtase; anusmara-pensa repetidamente e então descreve- 
Os; tat-vicestitam-—vários passatempos do Senhor. 


a TRADUÇÃO 
O Vyasadeva, tua visão é completamente perfeita. Tua 
boa fama é imaculada. Estás firme no voto e situado na 
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veracidade. E assim podes, em êxtase, pensar nos passatem- 
pos do Senhor, para que as pessoas em geral se liberem de 
todo cativeiro material. 


SIGNIFICADO 

Por instinto, as pessoas em geral gostam de literatura. Elas 
querem ler e ouvir das autoridades algo sobre o desconhecido, 
mas seu gosto é explorado. por literaturas desafortunadas, que 
estão repletas de temas para a satisfação dos sentidos materiais. 
Tais literaturas contêm diferentes tipos de poemas mundanos e es- 
peculações filosóficas, mais ou menos sob a influência de maya, 
terminando no gozo dos sentidos. Essas literaturas, embora inú- 
teis no verdadeiro sentido da palavra, aparecem ricamente ilus- 
tradas para atrair a atenção: dos homens menos inteligentes. 
Assim, as entidades vivas atraídas ficam mais e mais enredadas 
no cativeiro material, sem esperança de liberação por milhares e 
milhares de gerações. Sri Narada Rsi, sendo o melhor entre os 
Vaisnavas, é compassivo com todas essas vítimas desafortuna- 
das das literaturas inúteis, e assim ele aconselha Sri Vyásadeva a 
compor uma literatura transcendental que não seja apenas atra- 
tiva, mas que também possa trazer liberação de todos os tipos de 
cativeiro. Srila Vyásadeva, ou seus representantes, são qualifi- 
cados porque são corretamente treinados a ver as coisas em sua 
verdadeira perspectiva. Srila Vyásadeva e seus representantes 
são puros no pensamento, devido à sua iluminação espiritual; 
são fixos em seus votos, devido a seu serviço devocional, e 
estão determinados a liberar as almas caídas que definham nas 
atividades materiais. As almas caídas estão muito ansiosas por 
receber novas informações diariamente, e os transcendentalistas 
como Vyãsadeva ou Nãrada podem fornecer a tais pessoas an- 
siosas em geral ilimitadas notícias do mundo espiritual, No 
Bhagavad-gitã está dito que o mundo material é apenas uma 
parte de toda a criação, e que esta Terra é apenas um fragmento 
de todo o mundo material. 

Há milhares e milhares de literatos em todo o mundo, e eles 
criaram muitos e muitos milhares de obras literárias para in- 
formação das pessoas em geral, por milhares e milhares de 
anos. Desafortunadamente, nenhuma dessas obras trouxe paz e 
trangiilidade à Terra. Isso se deve ao vácuo espiritual nessas 
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literaturas; portanto, as literaturas védicas, especialmente o 
Bhagavad-gita e o Srimad-Bhagavatam, sáo especificamente re- 
comendadas para a humanidade sofredora alcangar o desejado 
efeito da liberação das dores da civilização material, a qual está 
devorando a parte vital da energia humana. O Bhagavad-gitã é a 
mensagem oral do próprio Senhor, registrada por Vyasadeva, e 
o Srimad-Bhãgavatam é a narração transcendental das atividades 
do mesmo Senhor Krsna, que por si mesmas podem satisfazer os 
desejos ansiosos dos seres vivos de paz eterna e liberação das 
misérias. O Srimad-Bhagavatam, portanto, é destinado a todos 
os seres vivos em-todo o universo, para total liberação de todos 
os tipos de cativeiro material. Tais narrações transcendentais dos 
passatempos do Senhor só podem ser descritas por almas libera- 
das como Vyásadeva e seus representantes fidedignos, que estão 
completamente imersos no transcendental serviço amoroso ao 
Senhor. Somente para tais devotos os passatempos do Senhor e 
sua natureza transcendental manifestam-se automaticamente, 
por força do serviço devocional. Ninguém mais pode conhecer 
ou descrever os atos do Senhor, mesmo que especule sobre'o as- 
sunto: por muitos 'e muitos anos. As descrições do Bhãgavatam 
são tão precisas e acuradas que qualquer coisa que tenha sido 
predita nessa grande literatura, cerca de cinco:mil'anos atrás, es- 
tá acontecendo agora. Portanto, a visão do autor compreende 
passado, presente e futuro. Tais pessoas liberadas como Vyäsa- 
deva são perfeitas não apenas pelo poder de visão e sabedoria, 
mas também pela recepção auditiva, pelos pensamentos, pelos 
sentimentos e todas as outras atividades dos sentidos. Uma pes- 
soa liberada possui sentidos perfeitos, e é somente com sentidos 
feitos que se pode servir ao proprietário dos sentidos, Hrsikesa, 
à Krsna, a Personalidade -de Deus. O Srimad-Bhãgavatam, 
portanto, é a descrição perfeita da toda-perfeita Personalidade 
de Deus, dada pela toda-perfeita personalidade Srila Vyâsadeva, 
o.compilador dos Vedas. 


VERSO 14 


wisan aa aña: 
MATA: 
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aafaa ea añ 
AAA 


jato 'nyathá kiñcana yad vivaksatah: 
prthag drsas tat-krta-ripa-námabhih 

na karhicit kvapi ca duhsthita matir 
labheta vatahata-naur ivaspadam: 


tatah-dessa; anyathá-a parte; kiñcana—algo; yat-tudo que; 
vivaksatah-desejando descrever; prthak-separadamente; dríah- 
visão; -tat-krta-que: produz reação a “isso; rúpa-forma; 
nâmabhih--por nomes; na -karhicit-nunca; kvâpi-qualquer; ca- 
e; duhsthita matih-mente oscilante;  labheta—gamhos; váta- 
ahata-perturbado: pelo. vento; nauh-barco; - iva-como; 
àspadam-lugar. 


TRADUÇÃO 
Qualquer coisa que desejes descrever discrepante em 
algum ponto de vista do Senhor simplesmente produz 
reações, em diferentes formas, nomes e resultados, para 
agitar a mente, assim como o vento agita um barco que não 
tem ancoradouro. 


SIGNIFICADO 

Sri Vyásadeva é o redator de todas as descrições das literatu- 
ras védicas, e assim ele descreve a realização transcendental de 
diferentes maneiras, a saber, mediante atividades fruitivas, co- 
nhecimento especulativo, poder místico e serviço devocional. 
Além disso; em seus vários Purânas, ele recomenda a adora- 
ção a muitos semideuses sob diferentes nomes e formas. O re- 
sultado é que as pessoas em geral estão: perplexas sobre como 
fixar suas mentes no serviço ao Senhor; elas estão sempre ansio- 
sas por encontrar o verdadeiro caminho da auto-realização. Srila 
Naradadeva está enfatizando este defeito particular nas literatu- 
ras védicas compiladas por Vyãsadeva, e assim ele tenta ressaltar 
a descrição de tudo em relação ao Senhor Supremo, e a nin- 
guém mais. De fato, não existe nada além do Senhor. O Senhor 
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manifesta-Se em diferentes expansões. Ele é a raiz de toda a ár- 
vore. Ele é o estômago de todo o corpo. Jogar água na raiz é o 
processo para aguar a árvore, assim como alimentar o estômago 
permite o suprimento de energia para todas as partes do corpo. 
Portanto, Srila Vyasadeva não deveria ter compilado nenhum 
Purána além do Bhagavata Purána, porque o mais leve: desvio 
desse caminho pode arruinar a auto-realização. Seo mais leve 
desvio pode causar tais estragos, o que dizer, então, da difusão 
deliberada de idéias separadas da Verdade Absoluta, a Perso- 
nalidade de Deus? A parte mais defeituosa da adoração a semi- 
deuses é aquela que cria uma concepção definida de panteísmo, 
terminando desastrosamente em muitas seitas religiosas, preju- 
diciais ao progresso dos princípios do Bhagavatam, que é sufi- 
ciente para apontar o rumo exato da auto-realização, na relação 
eterna com a Personalidade de Deus, através do serviço devocio- 
nal com amor transcendental. O exemplo do barco perturbado 
pelo redemoinho é muito apropriado a esse respeito. A mente 
desviada do panteísta nunca pode alcançar a perfeição da auto- 
realização, devido à condição perturbada na escolha do objeto. 


VERSO 15 


aa rasgar: 
AAA Hera cafe: | 
8 c A - 
aaa ante: fem 
A ea crer farei sra IM 
jugupsitam dharma-krte 'nusasatah 
svabháva-raktasya mahán vyatikramah 
yad-vákyato dharma ititarah sthito 
na manyate tasya niváranam janah 


jugupsitam—realmente condenado; dharma-krte=quanto á re- 
lígião; anusasatah-instrução; svabhava-raktasya-naturalmente 
inclinadas; mahan-grande; vyatikramah-desarrazoado; yat- 
vãkyatah-sob cujas instruções; dharmah-religião; iti-é assim; 
itarah-as pessoas em geral; sthitah-fixas; na-não; manyate- 
pensam; tasya-nesta; nivãranam-proibição; janah-elas. 
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TRADUÇÃO 

As pessoas em geral estão naturalmente inclinadas a 
desfrutar, e tu as estimulaste nesse sentido, em nome da re- 
ligiáo. Isso é realmente condenado e completamente desar- 
razoado. Por serem orientadas sob tuas instruções, elas 
aceitarão tais atividades em nome da religião e dificilmente 
se importarão com as proibições. 


SIGNIFICADO 

A compilação de diferentes literaturas védicas por Srila Vyãsa- 
deva, baseada na execução regulada de atividades fruitivas, 
como são descritas no Mahābhārata e outras literaturas, é aqui 
condenada por Srila Nárada. Os seres humanos, por causa do 
longo contato com a matéria, vida após vida, têm uma incli- 
nação natural, devido ao hábito, a esforçar-se pelo domínio da 
energia material. Eles não fazem idéia da responsabilidade da 
vida humana. Esta forma humana de vida é uma oportunidade de 
escapar das garras da matéria ilusória. Os Vedas destinam-se a 
voltar ao Supremo, voltar ao lar. Girar no ciclo de transmi- 
grações, numa série de vidas que somam 8.400.000, é uma vida 
aprisionada para as condenadas almas condicionadas. A forma 
humana de vida é uma oportunidade para escapar desta vida 
aprisionada, e, sendo assim, a única ocupação do ser humano é 
restabelecer sua relação perdida com Deus. Em tais circunstân- 
cias, uma pessoa nunca deve ser encorajada a fazer planos para o 
desfrute dos sentidos em nome de práticas religiosas. Tal desvio 
da energia humana resulta numa civilização desencaminhada. 
Srila Vyásadeva é autoridade em explicações védicas no Mahã- 
bhárata e outras obras, e seu estímulo ao desfrute dos sentidos, 
de uma forma 'ou de outra, é uma grande barreira para o avanço 
espiritual, porque as pessoas em geral não concordarão em re- 
nunciar às atividades materiais que as mantêm no cativeiro ma- 
terial. Em determinado estágio da civilização humana, quando 
essas atividades materiais em nome da religião (como sacrificar 
animais em nome de yajha) eram muito predominantes, o Senhor 
encarnou-Se como Buddha e desacreditou a autoridade dos 
Vedas, para dar fim aos sacrifícios de animais que se executa- 
vam em nome da religião. Isso foi previsto por Nãrada, e por 
isso ele condenou tais literaturas. Os comedores de carne ainda 
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continuam a executar sacrifícios de animais diante de algum se- 
mideus ou semideusa, em nome da religião, porque em algumas 
literaturas védicas recomendam-se esses sacrifícios regulados. 
Eles são assim recomendados para' desencorajar o comer de 
carne, mas gradualmente o propósito de tais atividades religio- 
sas é esquecido, e os matadouros multiplicam-se. Isso porque os 
materialistas tolos náo se importam de ouvir outras pessoas que 
estáo realmente na posigáo de explicar os ritos védicos. 

Nos Vedas se diz distintamente que a perfeição da vida nunca 
é alcançada por trabalho volumoso, ou por acúmulo de riqueza, 
ou mesmo pelo aumento da população. Ela só é alcançada atra- 
vés da renúncia. Os homens materialistas não dão ouvidos a tais 
preceitos. Segundo eles, a assim chamada ordem de vida renun- 
ciada destina-se àqueles que são incapazes de ganhar a vida, por 
causa de algum defeito físico, ou a pessoas que não conseguiram 
alcançar prosperidade na vida familiar. 

É claro que em histórias como o Mahābhārata há tópicos so- 
bre temas transcendentais, juntamente dos tópicos materiais. O 
Bhagavad-gitã está no Mahâbhãrara. Toda a idéia do Mahã- 
bhárata culmina nas instruções finais do Bhagavad-gitã, de que 
devemos abandonar todas as outras ocupações e ocupar-nos 
única e completamente na rendição aos pés de lótus do Senhor 
Sri Krsna. Mas os homens: com tendências materialistas são 
mais atraídos pelas atividades políticas, econômicas e filantrópi- 
cas mencionadas no Mahābhārata do que pelo tópico principal, 
a saber, o Bhagavad-gitã. Esse espírito comprometedor de Vyása- 
deva é diretamente condenado por Nãrada, que o aconselha a 
proclamar diretamente que a necessidade primordial da vida hu- 
mana é compreendermos nossa relação eterna com o Senhor e 
assim nos render a Ele, sem demora. 

Um paciente que sofre de determinado tipo de enfermidade 
está quase sempre inclinado a ingerir comestíveis que lhe são 
proibidos. O médico competente não faz nenhuma concessão ao 
paciente, permitindo-lhe tomar um pouco daquilo de que ele 
deve se abster completamente. No Bhagavad-gitã também se diz 
que um homem apegado ao trabalho fruitivo não deve ser desen- 
corajado de sua ocupação, pois ele gradualmente elevar-se-á à po- 
sição da auto-realização. Isso é às vezes aplicável âqueles que são 
apenas filósofos empíricos secos, sem' compreensão espiritual. 




















































































































282 Srimad-Bhágavatam [Canto 1, Cap. 5 
Mas aqueles que estão na linha devocional não precisam ser 
constantemente advertidos nesse sentido. 


VERSO 16 


fragata ad for 
Tama fafaa: BR l 
mamas Tirar 
mai nata ATE 12811 


vicaksano 'syarhati veditum vibhor 
ananta-pãrasya nivrititah sukham 

pravartamánasya gunair anátmanas 
tato bhavan darsaya cestitam vibhoh 


vicaksanah-muito competente; asya-dela; arhati-merece; 
veditum-entender; vibhoh-do. Senhor; ananta-párasya-do. ili- 
mitado; nivrititah--retirada de; - sukham-felicidade material; 
pravartamãânasya-aqueles que são apegados a; gunaih-pelas 
qualidades materiais; anãtmanah--desprovidos de conhecimento 
de valores espirituais; tatah-portanto; bhavan—Vossa Excelên- 
cia; darsaya-mostra os caminhos; cestitam-atividades; vibhoh— 
do Senhor; 

TRADUÇÃO 

O Senhor Supremo é ilimitado. Somente uma persona- 
lidade muito competente, retirada das atividades de feli- 
cidade material, merece entender este conhecimento de 
valores espirituais. Portanto, aqueles que não estão assim 
bem situados, devido ao apego material, devem ser intro- 
duzidos por Vossa Excelência ao caminho da compreensão 
transcendental, através das descrições das atividades trans- 
cendentais do Senhor Supremo. 


SIGNIFICADO 
A ciência teológica é um tema difícil, especialmente quando 
trata da natureza transcendental de Deus. Não é um tema capaz de 
ser entendido por pessoas demasiadamente apegadas a atividades 
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materiais. Somente os muito experientes, que tenham se retirado 
praticamente das atividades materialistas através do cultivo de 
conhecimento espiritual, podem ser admitidos ao estudo des- 
ta grande ciência. No Bhagavad-gitã afirma-se claramente que 
dentre muitas centenas e milhares de homens apenas um me- 
rece penetrar na compreensão transcendental. E dentre muitas 
centenas e milhares de tais pessoas transcendentalmente realiza- 
das, apenas umas poucas podem entender a ciência teológica 
que trata especificamente de Deus como uma pessoa. Sri Vyása- 
deva é portanto aconselhado por Nárada a descrever a ciência de 
Deus diretamente, relatando Suas atividades transcendentais. O 
próprio Vyasadeva é uma personalidade habilitada nessa ciência, 
e está desapegado do desfrute material. Portanto ele é a pessoa 
certa para descrevê-la, e Sukadeva Gosvâmi, o filho de Vyãsa- 
deva, é a pessoa certa para recebê-la. O Srimad-Bhágavatam é a 
ciência teológica suprema, e por isso pode surtir efeito nos lei- 
gos assim como doses medicinais. Porque contém as atividades 
transcendentais do Senhor, não há diferença entre o Senhor e 
essa literatura. Essa literatura é a verdadeira encarnação literária 
do Senhor. Assim, os leigos podem ouvir a narração das ativida- 
des do Senhor. Destarte eles capacitam-se a associar-se com o 
Senhor e, então, a'se purificarem gradualmente das doenças ma- 
teriais O devoto experiente pode, também, descobrir novas;ma= 
neiras e meiosde' converter os não-devotos, “de acordo com 
tempo e circunstâncias particulares. Serviço devocional é ativi- 
dade dinâmica, e os-devotos experientes podem descobrir meios 
competentes para injetá-lo na cabeça dura da população materia- 
lista. Tais atividades transcendentais dos devotos a serviço do 
Senhor podem trazer um novo modo: de vida para a sociedade 
tola de homens materialistas. O Senhor Sri Caitanya'Mahã- 
prabhu e Seus seguidores subsequentes exibiram grande destreza 
aesse respeito. Seguindo o mesmo método, pode-se pôr em or- 
demos homens materialistas desta era de desavenças, para que 
haja vida pacífica e compreensão transcendental. 


VERSO 17 
=p at TER t 
SAR GAMA afã 
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MAA. fa, 
A a SAA AAA: 11211 


tyaktvã sva-dharmam caranâmbujam harer 
bhajannapakvo “tha patet tato yadi 
yatra kva vabhadram abhid amusya kim 
ko vartha apto * bhajatam sva-dharmatah 


tvaktvá-tendo abandonado; sva-dharmam-a própria ativi- 
dade ocupacional; carana-ambujam-os pés de lótus; hareh-de 
Hari (o Senhor); bhajan-no decorrer do serviço devocional; 
apakvah--imaturo; atha-para o propósito de; patet-cai; tatah 
daquela posição; yadi-=se; yatra-em que; kva=que tipo de; vá= 
ou (usado: sarcasticamente); abhadram-desfavorável; abhút= 
acontecerá; amusya=dele; kim=—nada; kah vá arthah-quein- 
teresse;  ãptah-obtido;  abhajatám=do - não-devoto; : sva- 
dharmatah-dedicando-se a serviço ocupacional. 





TRADUÇÃO 
Uma pessoa que abandona suas atividades materiais para 
ocupar-se no serviço devocional ao Senhor pode às vezes 
cair, enquanto está num estágio imaturo, mas não há pe- 
rigo de que seja mal sucedida. Por outro lado, um não- 
devoto, mesmo que se dedique plenamente a seus deveres 
ocupacionais, não ganha nada. 


i SIGNIFICADO 

Quanto aos deveres da humanidade, existem inumeráveis 
deveres. Todo homem tem obrigações não somente com seus 
parentes, membros familiares, sociedade, nação, humanidade, 
outros seres vivos, semideuses e outros, mas também com-os 
grandes filósofos, cientistas, poetas. Prescreve-se nas escrituras 
que devemos abandonar todos esses deveres e render-nos ao ser- 
vigo ao Senhor. Assim, se alguém faz isso e torna-se exitoso no 
cumprimento de seu serviço devocional ao Senhor, isso será 
muito bom. Mas às vezes acontece de alguém render-se ao 
serviço ao Senhor por algum sentimento temporário e, com o 
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decorrer do tempo, devido a muitas outras razões, cair do ca- 
minho por causa de companhias indesejáveis. Há muitos exem- 
plos disso nas histórias- Bharata Mahárája foi obrigado a nascer 
como um veado, devido a seu íntimo apego a um veado. Ele pen- 
sou nesse veado ao morrer. Dessa forma, no próximo nascimento 
ele tornou-se um veado, embora não esquecesse:o incidente de 
seu nascimento anterior. De modo semelhante, Citraketu tam- 
bém caiu devido a suas ofensas aos pés do Senhor: Siva: Mas; 
apesar de tudo, enfatiza-se aqui a rendição aos pés de lótus do 
Senhor, mesmo que haja possibilidade de queda, porque muito 
embora uma pessoa possa afastar-se de seus deveres prescritos 
de serviço devocional, ela jamais esquecerá os pés de lótus do 
Senhor. Uma vez ocupada no serviço ao Senhor, tal pessoa conti- 
nuará seu serviço em todas as circunstâncias. No Bhagavad-gitã 
se diz que mesmo uma pequena quantidade de serviço devocio- 
nal pode nos salvar da posição mais perigosa. Há muitos de tais 
exemplos na história. Ajâmila é um deles. Em sua infância 
Ajámila foi um devoto, mas em sua juventude caiu. Ainda 
assim, no final o Senhor o salvou. 


VERSO: 18 


ae te sa AO 

a ae Rag 
JE quim qa 

a ada a WIZ 


tasyaiva hetoh prayateta kovido 
na labhyate yad bhramatám upary adhah 
tal labhyate duhkhavad anyatah sukham 
kálena sarvatra gabhira-=ramhasá 


tasya-com - este propósito; eva-somente; - hetoh-razão; 
prayateta-devem se esforçar; kovidah-uma pessoa dotada filo- 
soficamente; na-não; labhyate-não é obtida; yai-o que; 
bhramatâm-vagueando; upari adhah-de cima a baixo; tat-isso; 
labhyate-pode ser obtida; - duhkhavat=como “as: misérias; 
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anyatah--como resultado de trabalho anterior; sukham-desfrute 
dos sentidos; kalena-no decorrer do tempo; sarvatra-em todas 
as partes; gabhira-sutil; ramhasã-progresso. 


TRADUÇÃO 

Pessoas realmente inteligentes e dotadas filosoficamente 
devem esforçar-se apenas por esta significativa finalidade, 
a qual não é obtenível mesmo que se vagueie desde o pla- 
neta mais elevado [Brahmaloka] até o planeta mais baixo 
[Patala]. Quanto à felicidade obtida do gozo dos sentidos, 
ela pode ser obtida automaticamente no decorrer do tempo, 
assim como no decorrer do tempo obtemos misérias apesar 
de não as desejarmos. 


SIGNIFICADO 

Todos os homens em todas as partes tentam obter a maior 
quantidade de gozo dos sentidos, através de vários esforços; Al- 
guns homens-ocupam-se sofregamente no comércio, indústria, 
desenvolvimento econômico, supremacia política e demais ati- 
vidades. Outros ocupam-se em trabalho fruitivo para tornarem-se 
felizes na próxima vida, através do alcance dos planetas superio- 
res. Está dito que na lua os habitantes estão aptos a maior gozo 
dos sentidos, bebendo soma-rasa, e o Pitrloka é alcançado atra- 
vés de boas ações caridosas. Assim, há vários programas para 
desfrute dos sentidos, seja nesta vida, seja na vida após a morte. 
Algumas pessoas tentam alcançar a lua ou outros planetas atra- 
vés de arranjos mecânicos, pois estão muito ansiosas por entrar 
nesses planetas sem praticar boas ações, Mas isto não acontece- 
rá. Pela lei do Supremo, diferentes lugares são destinados a dife- 
rentes graus de serés vivos de acordo com o trabalho que eles 
executam. Somente através de boas ações, como se prescreve 
nas escrituras, pode-se obter nascimento numa boa família, opu- 
lência, boa educação e boa aparência física. Observamos tam- 
bém que mesmo nesta vida uma pessoa obtém boa educação ou 
dinheiro «através de bom trabalho. De modo semelhante, em 
nosso próximo nascimento conseguiremos tais posições desejá- 
veis somente através de bom trabalho. Caso contrário, não acon- 
teceria de-duas: pessoas nascidas no mesmo local, ao mesmo 
tempo, serem vistas diferentemente situadas de acordo com seus 
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trabalhos anteriores. Mas todas essas posições materiais são não 
permanentes. As posições no planeta mais elevado, Brahma- 
loka, e no mais baixo, Patala, também são mutáveis, de acordo 
com nosso próprio trabalho. A pessoa dotada filosoficamente 
não deve cair na tentação dessas posições mutáveis. Ela deve 
tentar ingressar na vida' permanente de bem-aventurança e co- 
nhecimento, da qual não será forçada 'a retornar novamente ao 
miserável: mundo material, neste ou naquele planeta: As misé- 
rias e a felicidade mista são dois aspectos da vida material, 
sendo obtidas em Brahmaloka e também em outros lokas. Elas 
são obtidas na vida dos semideuses e também na vida dos cães e 
porcos. As misérias e a felicidade mista'de todos os seres vivos 
são apenas de diferentes graus e qualidades, mas ninguém está 
livre das misérias de nascimento, morte, velhice e doença. Do 
mesmo modo, todos também têm sua cota de felicidade. Nin- 
guém pode conseguir maior ou-menor quantidade dessas coisas 
simplesmente por esforços pessoais. Mesmo que elas sejam-ob= 
tidas, podem ser novamente perdidas. Não'devemos, portanto, 
perder tempo com essas futilidades; devemos apenas nos esfor- 
car pela volta ao Supremo. Esta deve ser a missão da vida-de 
todos. 
VERSO 19 


eee YA 
Rage tam se MSM 


na vai jano játu kathañcanávrajen 
mukunda-sevy anyavad ariga sarisrtim 

smaran mukundanghry-upagúhanam punar 
vihâtum icchen na rasa-graho janah 


na-nunca:  vai-certamente: janah-uma pessoa; jatu-em 
tempo algum; kathancana-de uma forma ou de outra; dvrajer— 
não se submete; mukunda-sevi-o devoto do Senhor; anyavat- 
como outros; ariga=ó meu caro; samsrtim—existéncia material; 
































288 Srimad-Bhágavatam [Canto 1, Cap. 5 
smaran-lembrar-se; mukunda-arighri-os pés de lótus do 
Senhor; upagiihanam-abraçando; punah-novamente; vihatum- 
desejando abandonar; icchet-desejo; na-nunca; rasa-grahah- 
alguém que tenha saboreado a doçura; janah-pessoa. 


TRADUÇÃO 

Meu caro Vyãsa, embora um devoto do Senhor Krsna às 
vezes caia, de uma forma ou de outra, ele certamente não 
fica sujeito à existência material como os outros [trabalha- 
dores fruitivos e demais], porque uma pessoa que tenha 
uma vez saboreado o gosto dos pés de lótus do Senhor não 
pode fazer nada além de se lembrar repetidamente daquele 
êxtase. 


SIGNIFICADO 

Um devoto do Senhor perde automaticamente;o interesse pelo 
encanto da existência material porque ele é rasa-graha, ou 
aquele que saboreou a doçura dos pés de lótus do Senhor Krsna. 
Certamente muitos exemplos de devotos há que caíram devido 
a más companhias, assim como os trabalhadores fruitivos, que 
estão sempre propensos à degradação. Mas embora caia, um de- 
voto nunca deve ser considerado como um karmi caído. O karmi 
sofre o resultado de suas próprias reações fruitivas, enquanto o 
devoto é reformado pelo castigo aplicado pelo próprio Senhor. 
Os sofrimentos de um órfão e os sofrimentos do amado filho de 
um rei não são iguais, O órfão é realmente pobre porque não tem 
ninguém que cuide dele, mas o querido filho de um homem rico, 
embora pareça estar no mesmo nível do órfão, está sempre sob 
os cuidados de seu competente pai. Um devoto do Senhor, de- 
vido à companhia errada, às vezes imita os trabalhadores frui- 
tivos. Os trabalhadores fruitivos querem assenhorear-se do 
mundo material. Analogamente, um devoto neófito pensa tola- 
mente em acumular algum poder material em troca do serviço 
devocional. Tais devotos tolos são às vezes postos em dificulda- 
des pelo próprio Senhor. Como favor especial, Ele pode tirar 
toda a parafernália material do devoto. Por tal ação, o devoto 
confundido é abandonado por todos os amigos e parentes, e 
assim volta novamente à razão, pela misericórdia do Senhor, e 
se corrige para executar seu serviço devocional. 


Verso 20] Narada instrui o Srimad-Bhagavatam 289 


No Bhagavad-gitá também se diz que esses devotos caídos re- 
cebem uma oportunidade de nascer numa família de bráhmanas 
altamente qualificados, 'ou numa rica família mercantil. Um 
devoto nessa posição não é tão afortunado como aquele que é 
castigado pelo Senhor e colocado numa posição de aparente de- 
samparo. O devoto que se toma desprotegido pela vontade'do 
Senhor é mais afortunado que aqueles que nascem em boas fa- 
mílias. Os devotos caídos que nascem em boas famílias podem 
esquecer-se dos pés de lótus do Senhor, porque são menos afortu- 
nados, mas o devoto que é posto numa condição desamparada é 
mais afortunado; porque prontamente retorna aos pés de lótus do 
Senhor, ao sentir-se completamente desprotegido. 

O servico devocional puro é táo saboroso espiritualmente que 
üm devoto perde automaticamente interesse pelo desfrute mate- 
rial. Este é o sinal da perfeição no serviço devocional progres- 
sivo. Um devoto puro lembra-se continuamente dos pés de lótus 
do Senhor $ri Krsna e não O esquece nem por um instante, nem 
mesmo em troca de toda a opulência dos três mundos. 


VERSO 20 
E fe fi na 
qo aee finder | 
dí laa a 
mat nas AAA Rol 


idam hi visvam bhagaván ivetaro 
yato jagat-sthana-nirodha-sambhaváh 
tad dhi svayam veda bhaváms tathapi te 
prâdesa-matram bhavatah pradarsitam 


idam-este; hi-todo; visvam-cosmo; bhagavân-o Senhor Su- 
premo: iva-quase o mesmo; itarah-diferente de; yatah-de 
quem: jagat-os mundos; sthâna-existem; nirodha-aniquilação; 
sambhavah-criação; tat hi-tudo sobre; svayam-pessoalmente; 
veda-conhece: bhaván-Vossa Excelência; tathã api-ainda; te- 
a ti; prâdesa-matram-apenas uma sinopse; bhavatah-a ti; 
pradarsitam-expliquei. 
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TRADUÇÃO 
O próprio Senhor Supremo, a Personalidade de Deus, é 
este cosmo, e ainda assim está à parte dele. Esta manifes- 
tação cósmica emana unicamente dEle, nEle repousa e nEle 
entra após a aniquilação, Vossa Excelência sabe tudo sobre 
isso. E eu apenas dei uma sinopse. 


SIGNIFICADO 

Para um devoto puro, a concepção de Mukunda, o Senhor $ri 
Krsna, é tanto pessoal quanto impessoal. A situação cósmica 
impessoal também é Mukunda, porque é uma emanação da ener- 
gia de-Mukunda.:Por exemplo, uma árvore é uma unidade com- 
pleta, ao passo que as folhas e os galhos da árvore são partes 
integrantes emanadas da árvore. As folhas e galhos da árvore 
também são a 'árvore, mas a árvore em si não é folhas nem ga- 
lhos. A versão védica de que toda a criação cósmica nada mais é 
que Brahman significa que, uma vez que tudo está emanando do 
Brahman Supremo, nada está à parte dEle. Analogamente, as 
partes integrantes comovas mãos e: pernas são chamadas de 
corpo, mas o corpo como unidade completa não é nem mãos, 
nem pernas. O Senhor é 'a forma transcendental de eternidade, 
conhecimento e beleza: E assim a criação da energia do Senhor 
parece ser parcialmente eterna, plena de conhecimento e tam- 
bém de beleza. As almas condicionadas, cativadas sob a influên- 
cia da energia externa, mãyã, estão portanto emaranhadas na 
rede da natureza material. Elas aceitam isso como o todo de 
tudo, pois não têm informação do Senhor, que é a causa primor- 
dial. Tampouco têm informação de que as partes integrantes do 
corpo, estando separadas do corpo total, já não são a mesma 
mão ou a mesma perna que eram quando estavam unidas ao 
corpo: Analogamente, uma civilização agnóstica, desligada do 
transcendental serviço amoroso à Suprema Personalidade de 
Deus, é semelhante a uma perna ou mão amputadas. Tais partes 
integrantes podem parecer mãos e pernas, mas não têm serven- 
tia. O devoto do Senhor, Srila Vyásadeva, sabe muito bem 
disso; Ele é aconselhado adiante, por Srila Nárada, a expandir a 
idéia para que as almas condicionadas e enredadas aprendam 
com ele a entender o Senhor Supremo como a causa primordial. 
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Segundo a versão védica, o Senhor é por natureza plenamente 
poderoso, e assim Suas energias supremas são sempre perfei- 
tas e idênticas a Ele. Os céus material e espiritual, bem como 
suas parafernálias, são emanações das energias interna e exter- 
na do Senhor. A energia externa é comparativamente inferior, 
enquanto a potência interna é superior, A energia superior é a 
força viva, e portanto ela é completamente idêntica; mas a ener- 
gia externa, sendo inerte, é apenas parcialmente idêntica, Am- 
bas as energias, porém, não são iguais nem maiores que o 
Senhor, que é o gerador de todas as energias; tais energias estão 
sempre sob Seu controle, exatamente como a energia elétrica, 
por mais poderosa que seja, está sempre sob o controle do 
engenheiro. 

O ser humano e todos os outros seres vivos são produtos de 
Suas energias internas. Desse modo, o ser vivo também é idên- 
tico ao Senhor. Mas ele nunca é igual ou superior à Persona- 
lidade de Deus. O Senhor:e os seres vivos são todos pessoas 
individuais. Com a ajuda das energias materiais, os seres vivos 
também estão criando alguma coisa, mas nenhuma de suas cria- 
ções é igual ou superior às criações do Senhor. O ser humano 
pode criar um pequeno esputinique de brinquedo e pode lançá-lo 
no espaço exterior, mas isto não significa que ele pode criar um 
planeta como a Terra ou a lua e fazê-los flutuar no ar, como 
o Senhor o faz. Os homens com um pobre fundo de conheci- 
mento afirmam ser iguais ao Senhor. Eles jamais serão iguais ao 
Senhor. Isto nunca acontecerá: O “ser humano, após alcançar 
perfeição completa, pode adquirir larga porcentagem das quali= 
dades do Senhor (digamos até 78 por cento), mas nunca é pos- 
sível sobrepujar'o Senhor ou igualar-se a Ele. Apenas numa 
condição doentia o ser tolo afirma ser igual ao Senhor, e-assim 
torna-se desencaminhado pela energia ilusória; Os seres vivos 
desencaminhados, portanto, devem aceitar a supremacia do 
Senhor e concordar em prestar-Lhe servico amoroso. Para este 
fim é que eles foram criados. Sem isso, não pode haver nenhuma 
paz ou tranqúilidade no-mundo. Srila Vyasadeva é aconselhado 
por Srila Nárada a expandir esta idéia no Bhágavatam. No 
Bhagavad-gitã também se explica a mesma idéia: render-se 
completamente aos pés de lótus do Senhor. Este é o único inte- 
resse do ser humano perfeito. 
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VERSO 21 


AAA 
qe gas AAA: FA | 
a sa ata: RATI, a- 
RSET MIR 


tvam átmanátmánam avehy amogha-drk 
parasya purisah paramátmanah kalám 

ajam prajatam jagatah Sivâya tan 
mahânubhavabhyudayo ' dhiganyatâm 


tvam=tu mesmoy dtmanã-por ti próprio; dtmanam-a Super- 
alma; avehi-busca; amogha-drk--aquele que tem visão perfeita; 
parasya-da Transcendência; punisah=a Personalidade de Deus; 
paramãtmanah-=do - Senhor Supremo; kalâm-parte plenária; 
ajam-não-nascido; prajatam-tendo nascido; jagatah=do mun- 
do; Sivaya—para o! bem-estar; tat=isso; mahá-anubhava—da Su- 
prema: Personalidade: de «Deus, «Sri Krsna; :abhyudayah=pas- 
satempos; adhiganyatam=descreve:o mais vividamente possível. 


TRADUÇÃO 

Vossa Excelência tem visão- perfeita. Tu mesmo podes 
conhecer a Superalma, a Personalidade de Deus, porque 
estás presente como a porção plenária do Senhor. Embora 
sejas não-nascido, apareceste nesta Terra para o bem-estar 
de todas as pessoas. Por favor, descreve, portanto, os pas- 
satempos transcendentais da Suprema Personalidade de 
Deus, Sri Krsna, o mais vividamente possível. 


SIGNIFICADO 
Srila Vyasadeva é porção plenária e encarnação dotada de po- 
derda Personalidade de Deus, Sri Krsna. Ele desceu por Sua 
misericórdia.sem causa para libertar as almas caídas no mundo 
material, As almas caídas e esquecidas estão afastadas do trans- 
cendental serviço amoroso ao Senhor. As entidades vivas são 
partes integrantes do Senhor, e elas são eternamente servos do 
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Senhor. Todas as literaturas védicas, portanto, são postas em 
ordem sistemática para o benefício das almas caídas, e é dever 
das almas caídas aproveitarem-se de tais literaturas e livrar-se 
do cativeiro da existência material. Embora formalmente Srila 
Narada Rsi seja seu mestre espiritual, Srila Vyasadeva não de- 
pende absolutamente de um mestre espiritual, porque na essên- 
cia ele é o mestre espiritual de todos os demais. Mas porque está 
fazendo o trabalho de um dcãrya, ele nos ensina por sua própria 
conduta que devemos ter um mestre espiritual, mesmo que ele 
seja o próprio Deus. O Senhor Sri Krsna, o Senhor Sri Ráma, e 
o Senhor Sri Caitanya Mahaprabhu, todos encarnações do Su- 
premo, aceitaram mestres espirituais formais, embora por Suas 
naturezas transcendentais Eles estivessem cientes de todo o co- 
nhecimento. A fim de orientar as pessoas em geral para os pés 
de lótus do Senhor $ri Krsna, Ele mesmo, sob a encarnação de 
Vyãsadeva, está delineando os passatempos transcendentais do 
Senhor. 
VERSO 22 


g oR jaam: ya T 
faa ama 980: | 
Af: ARRE 
ATA 1321 


idam hi pumsas tapasah $rutasya vá 
svistasya súktasya ca buddhi-dattayoh 

avicyuto 'rthah kavibhir nirâpito 
vad-uttamasloka-gunânuvarnanam 


idam=este; hi-certamente; pumsah=de todos; tapasah-por 
força de austeridades; srutasya=por força do estudo dos Vedas; 
vã-ou; svistasya-sacrifício; siktasya-educação espiritual; ca- 
e; buddhi-cultivo de conhecimento;  dattayoh-caridade; 
avicyutah-infalível; arthah-interesse; Kkavibhih-pela pessoa 
reconhecidamente erudita; nirúpitah-concluíram; yar-que; 
uttamasloka-o Senhor, que é descrito em poesias selecionadas; 
guna-anuvarnanam-descrição das qualidades transcendentais de. 
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TRADUÇÃO 
Os círculos eruditos concluíram positivamente que o pro- 
pósito infalível do avanço de conhecimento, a saber, aus- 
teridades, estudo dos Vedas, sacrifício, canto de hinos e 
caridade, culmina nas descrições transcendentais do 
Senhor, que é definido em poesias selecionadas. 


SIGNIFICADO 

O intelecto humano é desenvolvido para o avanço do apren- 
dizado”na arte, ciência, filosofia, física, química, psicologia, 
economia, política e assim por diante. Pelo cultivo de tal conhe- 
cimento a sociedade humana pode alcançar a perfeição da vida, 
Essa perfeição da vida culmina -ém compreensão do Ser Su- 
premo, Visnu. O sruti, portanto, orienta que aqueles que são 
realmente avançados na aprendizagem devem aspirar ao 
serviço ao Senhor Visnu. Desafortunadamente, as pessoas ena- 
moradas da beleza externa de visnu-mãyã não entendem que à 
culminância da perfeição, ou auto-realização, depende de 
Visnu. Visnu-máya significa desfrute dos sentidos, que é transi- 
tório e miserável. Aqueles que estão enredados em visnu-mãyã 
utilizam o avanço no conhecimento para o desfrute dos sentidos. 
Sri Nãrada Muni explica que"toda a-parafernália do universo 
cósmico nada mais é que uma emanação: do Senhor, a qual pro- 
vém de Suas diferentes energias, porque o Senhor põe em movi- 
mento, através de Suas inconcebíveis energias, as ações e 
reações da manifestação criada. Elas vêm a existir devido à Sua 
energia, repousam em Sua energia e, após a aniquilação, 
fundem-se nEle: Nada é, portanto, diferente dEle, mas, ao 
mesmo tempo, o Senhor é sempre diferente delas. 

Quando o avanço de conhecimento é aplicado no serviço ao 
Senhor, todo o processo torna-se absoluto. A Personalidade de 
Deus e Seu nome transcendental, fama, glória, são todos: não 
diferentes dEle. Portanto, todos os sábios e devotos do Senhor 
recomendam que o tema da arte, ciência, filosofia, física, quí- 
mica, psicologia e todos os outros ramos de conhecimento de- 
vem ser completa e unicamente aplicados no serviço ao Senhor. 
Arte, literatura, i poesia, pintura e demais atividades: podem 
ser usadas; para glorificar o Senhor. Os ficcionistas, poetas e li- 
teratos célebres estão geralmente ocupados em escrever tópicos 
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sensuais, mas se eles se voltam para o serviço ao Senhor podem 
descrever os passatempos transcendentais do Senhor. Valmiki 
era um grande poeta, e, de modo semelhante, Vyãsadeva é um 
grande escritor, e ambos ocuparam-se absolutamente em deli- 
near as atividades transcendentais do Senhor, e, “ao fazê-lo 
assim, tornaram-se imortais. De forma semelhante, a ciência e a 
filosofia também devem ser aplicadas no serviço ao Senhor. Não 
adianta apresentar teorias especulativas secas para O gozo dos 
sentidos. A: filosofia e a ciéncia devem ser usadas para estabele- 
cer a'glória do Senhor. As pessoas avançadas estão ansiosas por 
entendera Verdade Absoluta por intermédio da ciência, e por 
isso um grande cientista deve esforçar-se por provar a existência 
do Senhor sobre bases científicas. Do mesmo modo, as especu- 
lações filosóficas devem ser utilizadas para estabelecer a Ver- 
dade Suprema como sensível e todo-poderosa. De modo similar, 
todos os outros ramos de conhecimento devem sempre ser ocu- 
pàdos no serviço ao Senhor. No Bhagavad-gitá também: se 
afirma o mesmo. Todo “conhecimento” não empregado no'ser- 
viço ao Senhor é apenas ignorância. A utilização verdadeira do 
conhecimento avançado é aquela que estabelece as glórias do 
Senhor, e este é o seu significado correto. O conhecimento cien- 
tífico empregado no serviço ʻao Senhor e todas as atividades 
similares são realmente hari-kirtana, ou glorificação do Senhor. 


VERSO 23 

A ypas gA 
Zara vara Ya | 

feia aea a fia 


pà ma ARA RR 


aham puráâtita-bhave "bhavam mune 
dásyás tu kasyáscana veda-vádinám 

nirúpito balaka eva yoginám 
Susrúsane pravrsi nirviviksatám 


aham-eu; purã-anteriormente; atita-bhave-no milênio ante- 
rior; abhavam=tomnei-me;' mune=ó muni; dasyâh-da criada; 
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tu=mas; kasyáscana-certa; veda-vádinam-dos seguidores do 
Vedaánta; nirúupitah—ocupada; balakah—menino servente; eva— 
somente; yoginam-dos devotos;  Susrúsane—no serviço a; 
prãvrsi-durante os quatro meses da estação das chuvas; 
nirviviksatâm—morando juntos: 


TRADUÇÃO 
Ó Muni, no milênio passado nasci como o filho de certa 
criada que se dedicara ao servico de bráhmanas que se- 
guiam os princípios do Vedánta. Quando viviam juntos, 
durante os quatro meses da estação das chuvas, ocupei-me 
em seu serviço pessoal, 


SIGNIFICADO 

A maravilha de uma atmosfera sobrecarregada de serviço de- 
vocional-ao Senhor é brevemente descrita nessa passagem por 
Sri Nãrada Muni, Ele era o filho de filiação das mais insignifi- 
cantes. Ele não era apropriadamente educado. Ainda assim, por- 
que toda sua energia estava ocupada no serviço ao Senhor, 
tornou-se um sábio imortal. Essa é a poderosa ação do serviço 
devocional. As entidades vivas são a energia marginal do 
Senhor, e portanto se destinam a ser devidamente utilizadas no 
transcendental serviço amoroso ao Senhor. Quando não fazemos 
isso, nossa situação chama-se mayã. Portanto, a ilusão de mayã 
é de vez dissipada tão logo toda nossa energia se volte para o 
serviço ao Senhor, ao invés de para o gozo dos sentidos. Do 
exemplo pessoal de Sri Nárada: Muni em seu nascimento ante- 
rior, fica claro que o serviço ao Senhor começa com o serviço 
aos servos fidedignos do Senhor. O Senhor diz que o serviço a 
Seus servos é superior a Seu serviço pessoal. O serviço ao de- 
voto é mais valioso que o serviço-ao Senhor. Deve-se, portanto, 
escolher um servo fidedigno do Senhor que esteja constante- 
mente ocupado em Seu serviço, aceitar tal servo como mestre 
espiritual e ocupar-se em seu (do mestre espiritual) serviço. Esse 
mestre espiritual é o meio transparente pelo qual podemos visua- 
lizar o Senhor, que está além da concepção dos sentidos ma- 
teriais, Pelo serviço ao mestre espiritual fidedigno, o Senhor 
consente em:revelar-Se na proporção do serviço prestado. A uti- 
lização da energia humana no serviço ao Senhor é o caminho 
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progressivo da salvação. Toda a criação cósmica torna-se de 
imediato idêntica ao Senhor tão logo seja prestado serviço em 
relação ao Senhor, sob a orientação de um mestre espiritual ge- 
nuíno. O mestre espiritual experiente conhece a arte de utilizar 
tudo para glorificar o Senhor, e portanto, sob sua orientação, 
o mundo inteiro pode converter-se na morada espiritual, pela 
divina graça do servo do Senhor. 


VERSO 24 


4 RAS 
As 

e aa alt qua: 
PR SAA RLN 


te mayy apetâkhila-capale "rbhake 
dánte ' dhrta-kridanake *nuvartini 

cakruh krpâni yadyapi tulya-darsanãh 
Susrúsamáne munayo 'Ipa-bhásini 


te-eles; mayi-a mim; apeta-não me tendo submetido; akhila= 
todos os tipos de; câpale-propensões; arbhake-a um menino; 
dânte-tendo controlado os sentidos; adhrta-kridanake=sem es- 
tar acostumado a hábitos esportivos; anuvartini=obediente; 
cakruh-concederam; krpám—misericórdia sem causa; yadyapi- 
embora; tulya-darsanah-imparciais por natureza; Susrúsamáne— 
ao fiel; munayah-os munis seguidores do Vedánta; alpa- 
bhásini—aquele que náo fala mais que o necessário. 


TRADUÇÃO 
Embora fossem imparciais por natureza, aqueles segui- 
dores do Vedanta abençoaram-me com sua misericórdia 
sem causa. Quanto a mim, eu era autocontrolado e não 
tinha apego a brincadeiras, muito embora fosse um me- 
nino. Além disso, eu não era travesso e não falava mais que 
o necessário. 
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SIGNIFICADO 

No Bhagavad-gitã o Senhor diz: “Todos os Vedas buscam por 
Mim”.-O Senhor $ri Caitanya diz que nos Vedas os assuntos são 
apenas três, a saber, estabelecer a relação das entidades vivas 
com a Personalidade de Deus, executar os correspondentes de- 
veres em servico devocional e, assim, alcangara meta última, a 
volta ao Supremo. Sendo assim, a palavra vedanta-vâdis, ou os 
seguidores do Vedánta, indica os devotos puros da Personali- 
dade de Deus. Tais vedánta-vadis, ou os bhakti-vedânias, são 
imparciais na distribuição do conhecimento transcendental do 
serviço devocional. Para eles ninguém é amigo ou inimigo, nin- 
guém é educado ou mal-educado. Ninguém é especialmente fa- 
vorável, e ninguém é desfavorável. Os bhakti-vedântas vêem 
que as pessoas em geral estão desperdiçando tempo em coisas 
sensoriais falsas. Sua ocupação é levar a massa ignorante de pes- 
soas a restabelecer sua relação perdida com a Personalidade de 
Deus. Através de tal esforço, mesmo a alma mais esquecida é 
elevada à compreensão da vida espiritual, e sendo assim inicia- 
das pelos bhakti-vedântas, as pessoas em geral gradualmente pro- 
gridem no caminho da realização transcendental. Desse modo, 
os vedánta-vadis iniciaram o menino antes mesmo de ele se tor- 
nar autocontrolado e desapegado das brincadeiras infantis e de- 
mais atividades. Mas antes da iniciação, ele (o menino) tornou- 
se-cada vez mais avançado na disciplina, que é muito essencial 
para alguém que deseje progredir nesta trilha. No sistema de 
varnãsrama-dharma, que é-o começo da verdadeira vida hu- 
mana, os meninos pequenos, após os- cinco anos de idade, são 
enviados para tornarem-se brahmacáris no asrama do guru, 
onde essas coisas são sistematicamente ensinadas aos meninos, 
sejam eles filhos de reis ou de cidadãos comuns. O treinamento 
era compulsório, não apenas para criar bons cidadãos do Estado, 
como também para preparar a vida futura dos meninos para a 
realização espiritual. A vida irresponsável de desfrute dos senti- 
dos era: desconhecida pelos filhos dos seguidores dos sistema 
varnãsrama. O menino era impregnado de perspicácia espiritual 
antes:mesmo de ser colocado pelo pai no ventre da mãe. Tanto o 
pai quanto a-mãe eram responsáveis pelo sucesso dos filhos em 
relação à liberação do cativeiro material. Este é o processo do 
planejamento familiar exitoso. Ele destina-se a produzir filhos 
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para a perfeição completa. Sem ser autocontrolado, sem ser dis- 
ciplinado e sem ser completamente obediente, ninguém pode 
tornar-se exitoso em seguir as instruções do mestre espiritual; é, 
sem fazer assim, ninguém é capaz de voltar ao Supremo. 


VERSO 25 


secam fim: 
asa ua A | 
do mma fugia 
RR ATER: STAR RA 


ucchista-lepán anumodito dvijaih 
sakrt sma bhuñje tad-apásta-kilbisah 
evam pravritasya visuddha-cetasas 
tad-dharma evâtma-rucih prajáyate 


ucchista-lepân-os restos dos alimentos; anumoditah-rece- 
bendo a permissão; dvijaih-pelos brâhmanas vedantistas; sakrt= 
certa vez; sma-no passado; bhunje-tomei; tat-por aquela ação; 
apásta—eliminei; kilbisah-todos os pecados; evam-=assim; 
pravritasya-estando “ocupado; visuddha-cetasah-de alguém 
cuja mente está purificada; tat-essa particular; dharmah-na- 
tureza; eva-certamente; átma-rucih-atração transcendental; 
prajáyate-manifestou-se. 


TRADUÇÃO 
Apenas uma vez, com sua permissão, eu comi os restos de 
seus alimentos, e por fazê-lo todos os meus pecados foram 
imediatamente erradicados. Estando assim ocupado, tornei- 
me puro de coração, e naquele momento a própria natureza 
dos transcendentalistas se fez atrativa para mim. 


SIGNIFICADO 
A devoção pura é tão contagiante, no bom sentido, quanto as 
doenças contagiosas. Um devoto puro está limpo de todos os ti- 
pos de pecados. A Personalidade de Deus é à entidade mais 
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pura, e a menos que sejamos igualmente purificados da infecgáo 
das qualidades materiais, náo podemos nos tornar devotos puros 
do Senhor. Os bhakti-vedantas, como se mencionou acima, 
eram devotos puros, e o menino contagiou-se com suas qualida- 
des de pureza, devido à companhia deles e por comer uma vez 
os restos dos alimentos por eles tomados. Tais restos podem ser 
tomados mesmo sem permissão dos devotos puros. Às vezes há 
pseudo-devotos, e deve-se ser muito cauteloso quanto a eles. Há 
muitas coisas que nos impedem de entrar no serviço devocional. 
Mas pela companhia de devotos puros todos esses obstáculos são 
removidos. O devoto neófito torna-se praticamente enriquecido 
com as qualidades transcendentais do devoto puro, que signifi- 
cam atragáo pelo nome da Personalidade de Deus, por Sua fama, 
qualidades, passatempos. Contágio das qualidades do devoto 
puro significa sempre embeber-se do sabor da devogáo pura nas 
atividades transcendentais da Personalidade de Deus. Este sabor 
transcendental de imediato torna insípidas todas as coisas mate- 
riais. Portanto, um devoto puro não é absolutamente atraído pe- 
las atividades materiais. Após a eliminação de todos os pecados 
ou obstáculos no caminho do serviço devocional, podemos ser 
atraídos, ter estabilidade, ter gosto perfeito, ter emoções trans- 
cendentais, e, finalmente, podemos nos situar no plano do ser- 
viço amoroso ao Senhor. Todos esses estágios desenvolvem-se 
pela companhia de devotos puros, e este é o significado desta 
estrofe. 





VERSO 26 


AA Gota: SIMA 
AA AE) 

am gm Asg figa: 
Eras ma IRRI 


tatrânv aham krsna-kathah pragayatám 
anugrahenasrnavam manoharãh 

tah sraddhayã me "nupadarh visrnvatah 
priyasravasy arga mamãbhavad rucih 


SUA DIVINA GRAÇA 7 
A.C. BHAKTIVEDANTA SWAMI PRABHUPĀDA 


Fundador-Acãrya da Sociedade Internacional da Consciência de Krishna 





SRILA GAURAKI 
BABAJI MAHARAJA 
Mestre espiritual de Srila BhaktisiddhintW 


IDDHANTA 
SARASVATI GOSVÂMI MAHARAJA 
Mestre espiritual de Sua Divina Graça 
A.C. Bhaktivedanta Swami Prabhupada Sarasvati Maharaja e discípulo 
Srila Bhaktivinoda Thákura. 


SRILA RUPA E 
SANATANA GOSVÂMIS 
Babaji Maharája e Pai de i 
Śrīla Bhaktisiddhānta Sarasvatī Gosvāmī 


O Senhor $ri K 


SRI PANCA-TATTVA 
a Caitanya, o pregador ideal do Srimad-Bhãgavatam, 
rodeado por Seus principais associados. 








O MOVIMENTO REVOLUCIONÁRIO DO SENHOR CAITANYA BRAHMAÁ, VISNU E SIVA 
O Senhor Caitanya Maháprabhu encontra-Se com o magistrado Para a criação, manutenção e destruição do mundo material, 

o Senhor Supremo aceita as três formas de Brahmã, Vi 
respectivamente. Brahmã é a deidade do modo da pai 


muçulmano a fim de apresentar a autenticidade de Seu movimento. 
(Introdução) 


Visnu da bondade e Siva da ignorância 





O Senhor expande-Se em inúmeras encarnações, 
em pas 


om Suas queridíssimas devotas, as gopis, as qua s são as vinte e duas mais proeminentes. 
adas por Srimati Radharani. X 


(l. 





GOSVAMI 
despido, 
as donzelas não se cobriram. Todavia, quando 
totalmente ve: aproximou-se, elas se enve 
(1.4.5) 


DUAS C. 
Aqueles que são como 
que contém tópic ensuais. Porém, aqueles que captaram 
a essência das atividades anas desfrutam da literatura 


que descreve a: 
(1.5. 10-11) 








VYASADEVA APRESENTA O SRIMAD-BHAGAVATAM 
Após meditar nos passatempos do Senhor, Śrīla V: 
capacitou-se a apresentar estes mesmo: atempos sob a forma dos 


18.000 versos do Srimad-Bhagavatam. 
(1.5. 14) 


wA Y 


AS REENCARNACOES DE NÁRADA 
Ao abandonar seu corpo material, Nárada recebeu um co! 
espiritual, porém, ao final do milênio entrou no corpo de 
juntamente com Brahma. Quando Brahmã despertou, tode 


da surgiram novamente. 
0) 








A CONFRONTA BHĪSMA EM BATALHA 
Após ter feito um voto, Bhismadeva lutou táo violentamente 
que o Senhor Krsna teve de auxiliar seu devoto Arjuna, quebrando 


assim, aparentemente, Seu voto de que náo lutaria na batalha. 
(1. 9.37) 
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tatra-em seguida; anu-todo dia; aham-eu; krsna-katháh= 
narração das atividades do Senhor Krsna; pragâyatâm-descre- 
vendo; anugrahena-pela misericórdia sem causa; asrnavam- 
dando recepção auditiva; manah-harah-atrativas; tâh-aqueles; 
sraddhaya—respeitosamente; me-a mim; anupadam-cada 
passo; visravatah—ouvindo atentamente; priyasravasi-da Perso- 
nalidade de Deus; anga-ó Vyásadeva; mama=meu; abhavat= 
tornou-se assim; rucih=gosto. 






E TRADUÇÃO 

Ó Vyasadeva, naquela associação e pela misericórdia da- 
queles grandes vedantistas, pude ouvi-los descrever as 
atrativas atividades do Senhor Krsna. E assim ouvindo 
atentamente, meu gosto por ouvir sobre a Personalidade de 
Deus aumentava a cada passo. 






Í SIGNIFICADO 

O Senhor Sri Krsna, a Absoluta. Personalidade de Deus, é 
atrativo não apenas em Seus aspectos pessoais, mas também em 
Suas atividades transcendentais. Isto porque o Absoluto é abso- 
luto em Seu nome, fama, forma, passatempos, séquito, parafer- 
nália e daí por diante. O Senhor desce a este mundo material por 
Sua misericórdia sem causa e exibe Seus vários passatempos 
transcendentais como se fosse um ser humano, para que os seres 
humanos atraídos por Ele capacitem-se a voltar ao Supremo. Os 
homens são naturalmente aptos a ouvir histórias e narrações de 
diversas personalidades que executam atividades mundanas, 
sem saber que por tal associação simplesmente perdemos tem- 
po valioso e nos viciamos nas três qualidades. da natureza 
mundana. Ao invés de perder tempo, podemos obter sucesso es- 
piritual, voltando nossa atenção para os passatempos: transcen- 
dentais do Senhor. Por ouvir a narração dos passatempos do 
Senhor, contatamos diretamente com a Personalidade de Deus; 
e, como se explicou antes, por ouvir sobre a Personalidade de 
Deus, interiormente, todos os pecados acumulados da criatura 
mundana sáo liquidados. Limpando-se assim de todos os peca- 
dos, o ouvinte gradualmente se libera da associação mundana e 
torna-se -atraído pelos aspectos do Senhor. Nãrada Muni acaba 
de explicar isso através de sua experiência pessoal Toda-a idéia 


BHISMADEVA NO LEITO DE FLECHAS 
No final da batalha de Kuruksetra, Bhigma, o valente patriarca 
da dinastia Kuru, jazia ferido num leito de flechas. 
Todas as grandes personalidades presentes, inclusive o Senhor Krsna, 


reuniram-se para oferecer seus respeitos. 
(1. 9. 4-11) 
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é que simplesmente por ouvir sobre os passatempos do Senhor 
podemos nos tornar companheiros do Senhor. Nãrada Muni tem 
vida eterna, conhecimento ilimitado e bem-aventurança inco- 
mensurável, e pode viajar por todos os mundos, material e espi- 
ritual, sem nenhuma restrição. Pode-se alcançar a mais elevada 
perfeição da vida simplesmente através da atenta audição dos 
passatempos transcendentais do Senhor, de fontes corretas, 
assim como Nárada os ouviu dos devotos puros (bhakti- 
vedântas) em sua vida anterior. Este processo de ouvir na com- 
panhia dos devotos é especialmente recomendado nesta era de 
desavenças (Kali). 


VERSO 27 


aa aaa 
fenan nfa | 


qa afro RTI qt URU] 


tasmims tada labdha-rucer mahá-mate 
priyasravasy askhalitã matir mama 

yayaham etat sad-asat sva-máyayá 
pasye mayi brahmani kalpitam pare 


tasmin-sendo assim; tadã-naquele momento; labdha-ad- 
quiri; ruceh-gosto; mahã-mate-ó grande sábio; priyasravasi- 
ao Senhor; askhalitã matih-atenção inabalável; mama-minha; 
yayã-pela qual; aham-eu; etat-todas essas; sat-asat-grosseira 
e sutil; sva-mayaya—própria ignorância; pasye-vejo; mayi-em 
mim;- brahmani-o Supremo; kalpitam-é aceito; pare-na 
Transcendéncia. 


TRADUÇÃO 
Ó grande sábio, assim que adquiri gosto pela Personali- 
dade de Deus, minha atenção em ouvir sobre o Senhor fez- 
se inabalável, E conforme o gosto se desenvolvia, eu podia 
compreender que: foi apenas em minha ignorância que 
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havia aceitado as coberturas grosseira e sutil, pois tanto o 
Senhor quanto eu somos transcendentais. 


SIGNIFICADO 

A ignorância na existência material é comparada à escuridão, 
e em todas as literaturas védicas a Personalidade de Deus é com- 
parada ao sol. Onde quer que haja luz não pode haver escuridão. 
Ouvir os passatempos do Senhor é, em si, associação transcen- 
dental com o Senhor, porque não há diferença entre o Senhor e 
Seus passatempos transcendentais. Associar-se à luz suprema é 
dissipar toda a ignorância. Somente por ignorância as almas 
condicionadas pensam erroneamente que tanto elas quanto o 
Senhor são produtos da natureza material. Mas, de fato, a Perso- 
nálidade dé Deus e os seres vivos são transcendentais, e nada 
têm a ver com a natureza material. Quando a ignorância é elimi- 
nada e se compreende perfeitamente que nada existe sem a Per- 
sonalidade de Deus, então a nescidade é removida. Uma vez que 
os corpos grosseiro e sutil são emanações da Personalidade de 
Deus, o conhecimento da luz permite-nos ocupar ambos no ser- 
viço ao Senhor. O corpo grosseiro deve ser ocupado em atos de 
prestação de serviço ao Senhor (como trazer água, limpar o tem- 


“plo, prestar reverências e outros.). O caminho de arcaná, ou 


adoração ao Senhor no templo, envolve a ocupação de nosso 
corpo grosseiro no serviço ao Senhor. Do mesmo modo, a mente 
sutil deve ser ocupada em ouvir os passatempos transcendentais 
do Senhor, pensar neles, cantar Seus nomes. Todas essas ativi- 
dades são transcendentais, Nenhum dos sentidos, grosseiros ou 
sutis, deve ser ocupado de outra maneira. Tal compreensão das 
atividades transcendentais faz-se possível através de muitos e 
muitos anos de aprendizagem no serviço devocional, mas sim- 
plesmente a atração amorosa pela Personalidade de Deus, como 
se desenvolveu em Nãrada Muni, por ouvir, é altamente efetiva. 


VERSO 28 


e tenta e 
ferai Asg TASAA | 
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a aa 
AO: EE RAN 


ittham $arat-pravrsikav rtú harer 
vigrnvato me 'nusavam yaso 'malam 

sarikirryamánam munibhir mahatmabhir 
bhaktih pravritátma-rajas-tamopahá 


ittham-assim; Sarat-outono; prâvrsikau-estação das chuvas: 
rtiú-duas estações; hareh-do Senhor; visrnvatah-ouvindo conti- 
nuamente; me-eu mesmo; anusavam-constantemente, asa 
hamalam-glórias inadulteradas; sarikirtyamânam-cantadas por: 
munibhih-os grandes sábios; mahã-ãtmabhih--grandes. almas: 
bhaktih-serviço devocional; pravrttã-começou. a fluir; atma- 
ser vivo; rajah-modo da paixão; tamah-modo da ignorância: 
upahã-dissipando-se. 





TRADUÇÃO 
Assim, durante duas estações—a estação das chuvas e o 
outono—tive a oportunidade de ouvir esses sábios magná- 
nimos cantarem constantemente as inadulteradas glórias 
do Senhor Hari. Quando o fluxo do meu serviço devocional 
começou, as coberturas dos modos da paixão e ignorância 
se dissiparam. 


SIGNIFICADO 

O transcendental servigo amoroso ao Senhor Supremo é a ten- 
dência natural de todos os seres vivos. O instinto está adorme- 
cido em todos, mas, devido ao contato com a natureza material, 
os modos da. paixão e ignorância cobrem esse instinto desde 
tempos imemoriais. Se, pela graça do Senhor e de magnânimos 
devotos do Senhor, um ser vivo tem a fortuna de associar-se 
com os devotos inadulterados do Senhor e obter a oportunidade 
de ouvir as inadulteradas glórias do Senhor, certamente o fluxo 
do servico devocional sucederá.como o fluir de um rio. Assim 
como o rio flui até alcançar o mar, analogamente o serviço devo- 
cional puro flui pela associação com devotos puros, até que 
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alcança a meta última, a saber, o amor transcendental de Deus. 
Esse fluxo de serviço devocional não pode parar: Ao contrário, 
ele aumenta cada vez mais, sem limitações. O fluxo de serviço 
devocional é tão potente que qualquer espectador também se li- 
bera da influência dos modos da paixão e ignorância. Essas duas 
qualidades da natureza são assim eliminadas, e o ser vivo libera- 
se, situando-se em sua posição original. t 


VERSO 29 
adia sq aa aim: | 
QT TR IT IRS 


tasyaivam me 'nuraktasya 
prasritasya hatainasah 

Sraddadhânasya bâlasya 
dantasyánucarasya ca 


tasya-seu; evam-assim; me-meus; anurakiasya-apegado a 
eles; prasritasya=obedientemente;hata-livre de; enasah=peca- 
dos; Sraddadhânasya-do fiel; bálasya-do menino; dantasya- 
subjugara; anucarasya-seguindo estritamente as instruções; ca-e. 


TRADUÇÃO » 

Eu estava muito apegado àqueles sábios. Eu era de com- 
portamento amável, e todos os meus pecados foram erradi- 
cados no serviço a eles. Dentro de meu coração, eu tinha 
firme fé neles. Eu subjugara os sentidos e os seguia estrita- 
mente com o corpo e a mente. t 

' 
SIGNIFICADO 

Essas são as qualificações necessárias de um candidato em 
perspectiva que pode esperar elevar-se à posição de um devoto 
puro: e inadulterado. Tal candidato deve buscar sempre a com- 
panhia de devotos puros. Náo devemos'nos deixar desencami- 
nhar por pseudo-devotos. Nós: mesmos devemos ser simples e 
amáveis para recebermos as instrugóes detal devoto puro. O de- 
voto puro é alma completamente rendida à Personalidade de 
Deus. Ele conhece a Personalidade de Deus'como o proprietário 
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supremo 'e todos outros como Seus servidores: E unicamente 
pela:companhia de devotos puros é que podemos: nos: livrar de 
todos os pecados acumulados devido à associação mundana. Um 
devoto neófito deve servir fielmente ao devoto puro, e deve ser 
muito obediente e seguir estritamente as instruções. Esses são 
sinais de um devoto que está determinado a lograr êxito mesmo 
durante esta vida. 


VERSO 30 


mi quad qem fa | 
AAA AA: AAA 113011 
jñánam guhyatamam yat tat 
sáksad bhagavatoditam 

anvavocan gamisyantah 
krpayá dina-vatsaláh 


Jñanam—conhecimento;- guhyatamam=mais confidencial; yat- 
que é; tat-esse; «saksat-diretamente; «bhagavatá uditam-pro- 
posto pelo próprio Senhor; anvavocan-instruíram; gamisyantah- 
enquanto partiam de; krpayã-pela misericórdia sem causa; dina- 
vatsaláh—aqueles que são muito bondosos com os pobres 
humildes. 


TRADUÇÃO 
8 ¿Como estavam de partida, aqueles bhakti-vedántas, que 
são muito bondosos com as almas pobres de coração, 
instruíram-me sobre o assunto mais confidencial, que é en- 
sinado pela própria Personalidade de Deus. 


SIGNIFICADO 

Um vedantista puro, ou bhakti-vedanta, instrui seus seguido- 
res exatamente de acordo com as instruções do próprio Senhor. 
A Personalidade de Deus, tanto no Bhagavad-gitã quanto em 
todas as outras escrituras, instrui definitivamente os homens a 
seguir apenas ao Senhor. O Senhor é o criador, mantenedor e ani- 
quilador de todas as coisas, Toda a criação manifestada existe por 
Sua vontade, e, por Sua vontade, quando toda a manifestação 
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terminar, Ele permanecerá em Sua morada eterna, com'toda Sua 
parafernália: Antes da criação Ele existia na morada eterna, 
è após a aniquilação aí permanecerá. Ele não é, portanto, um 
dos seres criados. Ele é transcendental. No Bhagavad-gitã o 
Senhor diz que muito, muito tempo antes que essa instrução 
fosse transmitida a Arjuna, 'a mesma fora comunicada ao deus 
do sol; &, no decorrer do tempo, a.mesma instrução, por-ter sido 
erroneamente utilizada e por ter-se rompido o'seu elo, foi de 
novo ensinada a Arjuna, porque ele era Seu perfeito devoto-e 
amigo. Portanto, a instrução do Senhor pode ser entendida uni- 
camente pelos devotos, e por'ninguém mais. O impersonalista, 
que não faz idéia da forma transcendental do Senhor, não pode 
entender esta mensagem mais confidencialldo Senhor.A expressão 
“mais confidencial” é significativa aqui, porque o conhecimento 
do serviço devocional está muitíssimo acima do conhecimento 
do Brahman impessoal. Jiânam significa conhecimento ordiná- 
rio, ou qualquer ramo de conhecimento. Este conhecimento se 
desenvolve até o conhecimento do Brahman impessoal. Acima 
disso, quando parcialmente misturado com devoção, esse co- 
nhecimento (do Brahman) desenvolve-se até o conhecimento de 
Paramátma, ou o Supremo onipenetrante. Esse é mais confiden- 
cial. Mas quando tal conhecimento converte-se em servigo de- 
vocional puro e se alcanga a parte confidencial do conhecimento 
transcendental, ele chama-se o conhecimento mais confidencial. 
Esse conhecimento mais confidencial foi transmitido pelo 
Senhora Brahmã, Arjuna, Uddhava e outros. 




































VERSO 31 


E AA A A: 
ARA A A AA NU 
yenaivaham bhagavato 
vasudevasya vedhasah 
maãyânubhãvam avidam 
yena gacchanti tat-padam 















yena-através do qual; eva-certamente; aham-eu; bha- 
gavatah-da Personalidade de Deus; vasudevasya-do Senhor 
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Sri” Krsna; vedhasah-do criador supremo; máya—energia; 
anubhavam-influéncia; avidam-facilmente entendido; yena- 
através do qual; gacchanti-vão; tat-padam-aos pés de lótus do 
Senhor. 1 
TRADUCAO 

Através deste conhecimento confidencial, eu pude enten- 
der claramente a influência da energia do Senhor Sri 
Krsna, o criador, mantenedor e aniquilador de tudo. Co- 
nhecendo isto, pode-se voltar a Ele e encontrá-lO pes- 
soalmente. 

SIGNIFICADO 

Através do serviço devocional, ou através do conhecimento 
mais confidencial, podemos entender muito facilmente como 
funcionamvas diferentes energias do Senhor. Uma parte da ener- 
gia manifesta o mundo material; a outra (superior) parte de Sua 
energia manifesta o mundo espiritual. E a energia intermediária 
manifesta as entidades vivas que estão servindo a uma das ener- 
gias acima mencionadas.-As entidades vivas que servem à energia 
material estão lutando arduamente pela vida e pela felicidade, 
que se lhes apresentam como ilusão. Mas aquelas situadas na 
energia espiritual póem-se a servir diretamente ao Senhor, em 
vida eterna, conhecimento completo e bem-aventurança perpé- 
tua.-O Senhor deseja, conforme diz diretamente no Bhagavad- 
gitã, que todas as almas condicionadas; que estão apodrecendo 
no reino da energia material, voltem a Ele, abandonando todas 
as ocupações no mundo material. Esta é a parte mais! confiden- 
cial do conhecimento. Mas isso só pode ser entendido pelos de- 
votos puros, e unicamente tais devotos entram no reino de Deus 
para vê-lO pessoalmente e servi-lO pessoalmente. O exemplo 
concreto é o próprio Nãrada, que atingiu esse estado de conheci- 
mento eterno e bem-aventurança eterna. E os;meios e caminhos 
estão abertos a todos, desde que se concorde em seguir os passos 
de Sri Nárada Muni. De acordo com o $ruti, o Senhor Supremo 
tem ilimitadas energias (sem esforço de Sua parte), e essas são 
descritas sob três títulos principais, como sé mencionou acima. 


VERSO 32 


giai AAA | 
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qa ata a RR RR 


etat samsúcitam brahmams 
tapa-traya-cikitsitam 

yad isvare bhagavati 
karma brahmani bhâvitam 


etat-tudo isto; samsicitam-decidido pelos eruditos; 
brahman-6 bráhmana Vyása; tápa-traya—trés tipos de misérias; 
cikitsitam-medidas remediadoras; yat-que; isvare-o supremo 
controlador; bhagavati-à Personalidade de Deus; karma-nossas 
atividades prescritas; brahmani-ao grande; bháviram—dedicadas. 


TRADUÇÃO 
Ó Brãhmana Vyásadeva, os eruditos decidiram que a 
melhor medida remediadora para eliminar todos os proble- 
mas e misérias é dedicar nossas atividades ao servico do 
Senhor Supremo, a Personalidade de Deus [Sri Krsna]. 


SIGNIFICADO 

Sri Nárada Muni expérimentou pessoalmente que a maneira 
mais exeqúível e prática de abrir o caminho da salvação, ou de 
aliviar-se de todas as misérias da vida, é ouvir submissamente as 
atividades transcendentais do Senhor de fontes corretas e fide- 
dignas. Este é o único processo remediador. Toda a existência 
matérial é cheia de misérias. Os tolos têm manufaturado, com 
seus cérebros minúsculos, muitas medidas remediadoras para 
eliminar as três espécies de misérias, pertinentes ao corpo e à 
mente, pertinentes aos distúrbios naturais e relativas a outros se- 
res vivos. O mundo inteiro está lutando muito arduamente para 
libertar-se dessas misérias, mas os homens não sabem que sem à 
sanção do Senhor nénhum plano ou medida remediadora pode 
realmente ocasionar a paz e tranquilidade desejadas. A medida 
remediadora para curar um paciente através de tratamento mé- 
dico é inútil se não é sancionada pelo Senhor. Atravessar o rio 
ou oceano com um barco adéquado não é a medida remediadora 
se não é sancionada pelo Senhor. Devemos nos certificar de que 
o Senhor é o sancionador último, e por isso temos que dedicar 
nossos esforços à misericórdia do Senhor para obter o sucesso 
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final, ou desvencilhar-nos dos obstáculos: no caminho do su- 
cesso. O Senhor é onipenetrante, todo-poderoso, onisciente e 
onipresente. Ele é o, sancionador último de todos os bons ou 
maus efeitos. Devemos, portanto, aprender a dedicar nossas ati- 
vidades à misericórdia; do Senhor e. aceitá-lO ou como o 
Brahman impessoal, ou como o Paramãtmã localizado, ou como 
a Suprema Personalidade de Deus. Não importa o que sejamos. 
Devemos dedicar tudo no serviço ao Senhor. Se somos intelec- 
tuais, cientistas, filósofos, poetas, ou qualquer: coisa assim, 
devemos. empregar nossa, erudição: para, estabelecer a supre- 
macia do Senhor; Deve-se tentar estudar a energia do Senhor 
em toda esfera de vida. Não desacreditemos dEle nem tentemos 
tornarmo-nos como Ele ou tomar Sua posição simplesmente 
pelo acúmulo fragmentário de conhecimento. Alguém que seja 
administrador, homem de, Estado, militar, político, deve tentar 
estabelecer a supremacia. do, Senhor; entre os: membros do 
Estado. Lutemos pela causa do Senhor. como Sri Arjuna o fez, 
No começo, Sri Arjuna; o:grande lutador, recusou-se a lutar, 
mas quando foi convencido pelo Senhor de que a luta era neces- 
sária, Sri Arjuna mudou sua decisão e lutou por Sua causa. Ana- 
logamente, alguém que seja homem .de negócios, industrial, 
agricultor, e assim por diante, deve gastar o dinheiro ganho com 
9 suor de seu rosto para a causa do Senhor. Pensemos sempre 
que o dinheiro acumulado é a riqueza do Senhor. A riqueza é 
considerada como, sendo a deusa da fortuna (Laksmi), e o 
Senhor é Nárâyana, ou,0 esposo de Laksmi. Tentemos empregar 
Laksmi no serviço ao Senhor Nãrayana e sejamos felizes. Esta é 
a maneira de perceber o Senhor em todas:as esferas de vida, A 
melhor coisa, afinal de contas, é aliviar-nos de todas as ativida- 
des, materiais e ocuparmo-nos. inteiramente em ouvir os. pas- 
satempos transcendentais do Senhor. Mas, no caso da ausência 
de semelhante oportunidade, devemos, tentar ocupar no serviço 
ao Senhor tudo por que tenhamos atração específica, e este é o 
caminho da paz e prosperidade. A palavra samsúcitam, nesta es- 
trofe, também é significativa. Não se deve. pensar nem mesmo 
por um momento que a percepção de Narada era apenas imagi- 
nação infantil. Não é assim. Assim-o percebem, também, os 
experientes e eruditos acadêmicos, e este é o verdadeiro signifi- 
cado da palavra samsúcitam. 
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VERSO. 33 


atoa ari ma da aaa! 
Re amada ara ARA 1133] 


amayo yas ca bhútanam 
jayate yena suvrata 

tad eva hy âmayam dravyamñ 
na punati cikitsitam 


ámayah-doengas; yah:ca—tudo o que; bhútanám—do ser vivo; 
Jâyate-fazem-se possíveis; yena-pela atuação; suvrata-ó boa 
alma; tat-essa; eva-mesma; hi-certamente;: âmayam-doença; 
dravyam-coisa; na-não poderia; punâti-curar; cikitsitam-—tra- 
tada com. 


TRADUÇÃO 
Ó boa alma, não poderia algo, aplicado terapeutica- 


mente, curar uma doença causada por aquela mesmíssima 
coisa? 


SIGNIFICADO È 

Um médico perito trata seu paciente com uma dieta terapéu- 
tica: Por exemplo, as preparações lácteas às vezes causam de- 
sarranjos intestinais, mas o mesmíssimo leite, convertido em 
coalhada e misturado com alguns outros ingredientes medici- 
nais, cura tais desarranjos. Analogamente, as três espécies de 
misérias da existência material não podem ser mitigadas sim- 
plesmente por atividades materiais. Tais atividades têm que ser 
espiritualizadas, assim como, devido ao fogo, o ferro torna-se 
incandescente, começando desse modo a agir como fogo. De 
modo semelhante, a concepção material de alguma coisa é ime- 
diatamente modificada tão logo seja colocada ao serviço do 
Senhor. Este é o segredo do sucesso espiritual. Não devemos 
tentar assenhorear-nos da natureza material, nem devemos rejei- 
tar as coisas materiais. A melhor maneira de fazer o melhor uso 
de um mau negócio é utilizar tudo em relação com o ser espiri- 
tual supremo. Tudo é uma emanação do Espírito Supremo, e, por 
Seu inconcebível poder, Ele pode converter espírito em matéria 
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e matéria em espírito. Portanto, uma dita coisa material é de 
imediato convertida em uma força espiritual pela grande vontade 
do Senhor. A condição necessária para tal mudança é empregar 
a dita matéria no serviço ao espírito. Esta é a maneira de tratar 
nossas doenças materiais e elevar-nos ao plano espiritual, onde 
não há miséria, nem lamentação, nem medo. Quando tudo é 
assim empregado no serviço ao Senhor, podemos experimentar 
que não há nada exceto o Brahman Supremo. Deste modo com- 
preendemos o mantra védico segundo o qual “tudo é Brahman”. 


VERSO 34 


va qi fear: ad daña: | 
a TATA re Ret: Rel 


evañ nrnām kriyã-yogāh 
sarve samsrti-hetavah 

+ ta evátma-vinasaya 
kalpante kalpitáh pare 


evam-assim; nrnâm-do ser humano; kriyã-yogah-todas as 
atividades; sarve-tudo; samsrti-existência material; hetavah— 
causas; te-que; eva-certamente; ãtma-a árvore do trabalho; 
vinasaya-matando; kalpante=tornam-se competentes; kalpitah- 
dedicadas; pare-á Transcendéncia. 


TRADUCAO 
Assim, quando todas as atividades dos homens sáo dedi- 
cadas ao serviço ao Senhor, aquelas mesmas atividades que 
causavam seu perpétuo cativeiro tornam-se o destruidor da 
árvore do trabalho. 


SIGNIFICADO 
O trabalho fruitivo que tem perpetuamente ocupado o ser vivo 
é comparado à figueira-de-bengala no Bhagavad-gitã, pois ele 
está com certeza profundamente enraizado. Enquanto há pro- 
pensão a: desfrutar do fruto do trabalho, tem de: prosseguir a 
transmigração da'alma de um corpo para outro, ou de um lugar 
para outro, de acordo com a natureza do trabalho de cada um. A 
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propensão ao desfrute pode ser convertida no desejo de servir à 
missão do Senhor. Por fazermos assim, nossas atividades trans- 
formam-se em karma-yoga, ou'o caminho pelo qual podemos 
alcançar a perfeição espiritual enquanto estamos ocupados no 
trabalho para o qual temos uma tendência natural. Aqui a pala- 
vra átmá indica as categorias de todo o trabalho fruitivo. A con- 
clusão é que quando o resultado de todo o trabalho fruitivo, 
e outros, for encaixado no servico ao Senhor, ele deixará de 
produzir karma posterior e gradualmente desenvolver-se-á em 
servico devocional transcendental, que irá náo somente cortar 
completamente a raiz da figueira-de-bengala do trabalho, mas 
também transportará o executante aos pés de lótus do Senhor. 
Em suma, temos que, antes de tudo, buscar a companhia de 


- devotos puros que sejam não apenas eruditos no Vedánta, como 


também almas auto-realizadas e devotos imaculados do Senhor 
Sri Krsna, a Personalidade de Deus. Nesta associação, ÖS devo- 
tos neófitos devem prestar serviço amoroso, física e mental- 
mente, sem reservas. Essa atitude de serviço induzirá as grandes 
almas a serem mais favoráveis ao conceder sua misericórdia, 
que injeta no neófito todas as qualidades transcendentais dos de- 
votos puros. Gradualmente isso se desenvolve num forte apego a 
ouvir os passatempos transcendentais do Senhor, que o faz apto 
a alcançar a posição constitucional dos corpos grosseiro é sutil, 
é, além deles, o conhecimento da alma pura e sua relação eterna 
com a Alma Suprema, a Personalidade de Deus. Depois que a 
relação é descoberta, através do estabelecimento da relação 
eterna, o serviço devocional puro ao Senhor começa gradial- 
mente a se desenvolver em conhecimento perfeito da Personali- 
dade de Deus, além do alcance do Brahman impessoal e do 
Paramátmá localizado. Mediante tal purusottama-yoga, como se 
afirma no Bhagavad-gitá, uma pessoa torna-se perfeita mesmo 
durante a atual existência corpórea, e manifesta todas as boas 
qualidades do Senhor até a mais elevada porcentagem. Este é o 
desenvolvimento gradual, através da associação com devotos 
puros. 


VERSO 35 


qa aa A RA 
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gr reta fé AAA EAN 


yad atra kriyate karma 
bhagavat-paritosanam 

jñánam yat tad adhinam hi 
bhakti-yoga-samanvitam 


yat-tudo o que; atra-nesta vida ou neste mundo; kriyate— 
executa; karma-trabalho; bhagavat-à Personalidade de. Deus; 
paritosanam-satisfagáo de; jnanam-—conhecimento; yat tat-que 
é assim chamado; adhinam-dependente; hi-certamente; bhakti- 
voga-devocional; samanvitam--encaixado em bhakti-yoga. 


TRADUÇÃO 
Qualquer trabalho que se faça aqui nesta vida para a sa- 
tisfação da missão do Senhor chama-se bhakti-yoga, ou 
transcendental serviço amoroso ao Senhor, e aquilo que se 
chama conhecimento torna-se um fator concomitante. 


SIGNIFICADO 

A noção popular e geral é que pela execução de trabalho frui- 
tivo, de acordo. com a orientação das escrituras, tornamo-nos 
perfeitamente capazes de adquirir conhecimento transcendental 
paraa compreensão espiritual. Há quem considere a bhakti-yoga 
como outra forma de karma, Mas,.na verdade, a bhakti-yoga es- 
tá acima de karma-e jñana.. A bhakti-yoga € independente de 
jrâna ou karma; por outro lado, ¡¡ñána. e karma dependem da 
bhakti-voga. Esta kriyâ-yoga ou karma-yoga, conforme é reco- 
mendada por $ri Narada a Vyãsa, é especialmente recomendada 
porque o princípio é satisfazer o Senhor. O Senhor não quer que 
Seus filhos, os seres vivos, sofram as três espécies de misérias 
da vida. Ele deseja que todos venham a Ele e vivam com Ele; 
mas, voltar ao Supremo significa que é preciso purificar-se das 
infecções materiais. Quando, portanto, se executa trabalho para 
satisfazer o Senhor, o executante purifica-se gradualmente da 
afeição material. Essa purificação significa o alcance de conhe- 
cimento espiritual. Portanto, conhecimento depende de karma, 
ou trabalho, feito em benefício do Senhor. Outro conhecimento, 
estando desprovido de bhakti-yoga, ou a satisfação do Senhor, 
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não pode nos levar de volta ao reino de Deus, o que significa que 
não pode sequer oferecer salvação, como já se explicou em re- 
lação com a estrofe naiskarmyam apy. acyuta-bhava-varjitam, 
Conclui-se que o devoto ocupado no serviço imaculado ao 
Senhor, especificamente no ouvir e cantar de Suas glórias trans- 
cendentais, torna-se ao mesmo tempo espiritualmente iluminado 
pela divina graça, como se confirma no Bhagavad-gitã. 


VERSO 36 


` ç ES 
FAT TA RATO ARTES | 
DA TAREA aaa A 113411 
kurvanã yatra karmani 
bhagavac-chiksayasakrt 
grnanti guna-námáni 
krsnasyánusmaranti ca 


kurvánah—enquanto executa; yatra-de tal modo; karmáni- 
deveres; bhagavat-a Personalidade de Deus; siksayã-pela 
vontade de; asakrt-constantemente; grnanti-assume; guna= 
qualidades; nâmâni-nomes; krsnasya-de Krsna; anusmaranti= 
lembra-se constantemente; ca-e. 


TRADUÇÃO 
Enquanto uma pessoa executa deveres de acordo com a 
ordem de $ri Krsna, a Suprema Personalidade de Deus, ela 
constantemente se lembra dEle, de Seus nomes e de Suas 
qualidades. 


SIGNIFICADO 

Um devoto experiente do Senhor pode moldar'sua vida de tal 
modo que, enquanto executa todos os tipos de deveres, seja para 
esta ou para a próxima vida, ele possa constantemente lembrar- 
se dos nomes do Senhor, de Sua fama, qualidades e assim por 
diante. A ordem do Senhor está claramente expressa no 
Bhagavad-gitã: devemos trabalhar apenas para o Senhor, 
em qualquer esfera de vida. Em toda esfera de vida o Senhor 
deve estar situado como o proprietário. De acordo com os ritos 
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védicos; mesmo na adoragáo'a alguns semideuses, como Indra; 
Brahma, Sarasvati e Ganesa, o sistema é que em-todas as 
circunstâncias a: representação de Visnu deve estar presente 
como yajhesvara, ou o poder controlador de tais sacrifícios. 
Recomenda-se que um semideus particular seja adorado para um 
propósito particular, mas ainda assim a presença de Visnu é 
compulsória, a fim de que a junção seja apropriada: 

À parte de tais deveres védicos, mesmo em nossos procedi- 
mentos ordinários (por exemplo, em nossos afazeres domésti- 
cos, ou em nossos negócios ou profissão) devemos considerar 
que o resultado de todas as atividades deve 'ser entregue ao su- 
premo desfrutador, O Senhor Krsna. No Bhagavad-gitã o Senhor 
declara ser o supremo desfrutador de tudo, o proprietário su- 
premo de todos os planetas e o supremo amigo de todos os seres. 
Ninguém mais, além do Senhor Krsna, pode afirmar ser o pro- 
prietário de tudo dentro de Sua criação. O devoto puro lembra-se 
disto constantemente, e assim fazendo ele repete o nome trans- 
cendental, fama e qualidades do Senhor, o que significa que ele 
está sempre em contato como Senhor. O Senhor é idéntico a 
Seu nome, fama, etei; e, portanto, estar constantemente as- 
sociado com Seu nome, fama, etc:, significa associar-se de fato 
como Senhor. 

A maior parte de nossa renda monetária, não menos que cin- 
quenta por cento, deve ser gasta para levar a cabo a ordem do 
Senhor Krsna. Devemos não apenas dar o lucro de nossos ga- 
nhos a essa-causa, como também: devemos: dar um jeito de pre- 
gar este culto de devoção aósoutros; porque esta também é uma 
das-ordens do Senhor. O Senhor diz claramente que ninguém 
Lhe é mais querido do que aquele que está sempre ocupado no 
trabalho de pregação do nome e fama do Senhor em todo o 
mundo. As descobertas científicas do mundo material podem ser 
igualmente ocupadas na execução dessa ordem, Ele quer que a 
mensagem-do Bhagavad-gitã seja pregada entre Seus devotos. 
Isso não deve-ser feito entre aqueles que não têm saldo de auste- 
ridades, caridade, educação e assim por diante. Portanto, deve- 
se continuar o esforço por converter os homens de má vontade 
em-Seus devotos. O Senhor Caitanya ensinou um método muito 
simples a este respeito. Ele ensinava a lição de pregar a mensa- 
gem transcendental através do canto, da dança e do refresco. De 
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tal modo, cinquenta por cento de nossa renda deve ser gasta com 
este propósito. Nesta caída era de desavenças € dissenções, se 
unicamente os líderes e ricos da sociedade concordassem em 
gastar cinqiienta por cento de sua renda no serviço ao Senhor, 
como ensinou o Senhor $ri Caitanya Maháprabhu, com absoluta 
certeza este pandemônio infernal converter-se-ia na morada 
transcendental do Senhor. Ninguém se recusará a participar de 
uma função onde se proporcionam boas canções, danças e re- 
frescos. Todos acorrerão a tal função, e todos com certeza senti- 
rão individualmente a presença transcendental do Senhor. Isso 
por si só ajudará o espectador a associar-se com o Senhor e desse 
modo purificar-se na compreensão espiritual. A única condição 
para a execução exitosa de tais atividades espirituais é que elas 
devem ser conduzidas sob a orientação de um devoto puro que 
esteja completamente livre de todos os desejos mundanos, ativi- 
dades fruitivas e especulações secas sobre a natureza do Senhor. 
Ninguém precisa descobrir a natureza do Senhor. O próprio 
Senhor já falou sobre ela no Bhagavad-gitã em especial e em 
todas as outras literaturas védicas em geral. Temos simples- 
mente que aceitá-las in toto e manter-nos fiéis às ordens do 
Senhor. Isto nos guiará ao caminho da perfeição. Uma pessoa 
pode permanecer em sua própria posição. Ninguém precisa mu- 
dar de posição, especialmente nesta era de variadas dificulda- 
des. A única condição é que devemos abandonar o hábito da 
especulação seca destinada a nos tornar unos com o Senhor. E, 
após abandonar essas futilidades tão arrogantes, devemos muito 
submissamente receber as ordens do Senhor no Bhagavad-gitã 
ou Bhãgavatam, dos lábios de um devoto fidedigno cuja qualifi- 
cação é mencionada acima. Isto fará tudo exitoso, sem nenhuma 
dúvida. 
VERSO 37 


$ ama q area ia | 
OAMI am ARA ARO 


om namo bhagavate tubhyam 
vásudeváya dhimahi 

pradyumnãyâniruddhãya 
namah sarikarsanâya ca 
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om-=o sinal dọ cantar das glórias transcendentais do Senhor; 
namah-oferecendo reverências ao Senhor; bhagavate-à Perso- 
nalidade -de Deus; tubhyam-a Vós; vasudevaya-ao. Senhor, 
o filho: de; Vasudeva;. dhimahi-cantemos; pradyumnaya, 
aniruddháya e sarikarsanaya—as expansões. plenárias de Vāsu- 
deva; namah-respeitosas reverências; ca-e. 


TRADUÇÃO 
Cantemos todos as glórias de Vasudeva, juntamente com 
Suas expansões plenárias Pradyumna, Aniruddha e Sankar- 
sana. 


SIGNIFICADO 

Segundo o Paricarátra, Narayana é a causa primordial de to- 
das as expansões do Supremo: Elas são Vasudeva, Sankarsana, 
Pradyumna e Aniruddha. Vasudeva e Sankarsana estão no meio, 
um à esquerda e outro à direita; Pradyumna está à direita de 
Sankarsana e Aniruddha, à esquerda de Vâsudeva — e assim es- 
tão situadas as quatro Deidades. Elas são conhecidas como'os 
quatro ajudantes,de-campo do Senhor Sri Krsna. 

Esse é um hino, ou mantra védico, começando com o pranava 
onkãra, e assim o mantra é estabelecido pelo processo do canto 
transcendental, a saber, om.namo dhimahi, e assim por diante. 

O significado é que qualquer transação, seja no campo do tra- 
balho fruitivo, seja-na filosofia empírica, que não esteja em úl- 
tima análise destinada à compreensão transcendental do Senhor 
Supremo, é considerada inútil. Naradaji, portanto, explica a na- 
tureza do serviço devocional imaculado através de sua própria 
experiência no desenvolvimento da intimidade entre o Senhor 
ea entidade viva, mediante um processo gradual de atividades 
devocionais progressivas, Tal;marcha progressiva de devoção 
transcendental pelo Senhor culmina no alcance do serviço amo- 
roso ao Senhor, 0 qual se chama prema, em diferentes varieda- 
des- transcendentais chamadas rasas (sabores). Esse serviço 
devocional também se executa em formas mistas, a saber: 
misturado com trabalho fruitivo ou especulações filosóficas 
empíricas. 

Agora, a questão levantada pelos grandes rsis encabeçados 
por Saunaka, a respeito da parte confidencial das realizações de 
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Súta através do mestre espiritual, é aqui explicada pelo cantar 
deste hino que consta de trinta e três letras. Este mantra dirige- 
se às quatro Deidades, ou o Senhor com Suas expansões plená- 
rias. A figura central é o Senhor Sri Krsna, visto-que as porções 
plenárias são Seus ajudantes-de-campo.: A parte mais confiden- 
cial da instrução é que devemos sempre cantar e lembrar as gló- 
rias do Senhor Sri Krsna, a Suprema Personalidade de Deus, 
juntamente com Suas diferentes porções plenárias, expandidas 
como Vasudeva, Sankarsana, Pradyumna e Aniruddha. Essas 
expansões sãoas Deidades originais para todas as outras verda- 
des, a saber, ou visnu-tattva ou sakti-tattvas: 


VERSO 38 


RA AAA 
q aged a era: qn (al 
iti múrty-abhidhanena 
mantra=múrtimamúrtikam 
yajate yajña-purusam 
sa:samyag darsanah pumán 


iti-=assim; múrti-representacáo;  abhidhanena=em' som; 
mantra-múrtim-forma de representagáo sonora transcendental; 
amúrtikam-o Senhor, que náo tem forma material; yajate= 
adora; yajña—Visnu; purusam—a Personalidade de Deus; sah= 
unicamente ele; samyak—perfeitamente; darsanah—aquele que 
tem visto; pumán=pessoa. 


TRADUÇÃO 

Assim, o verdadeiro vidente é aquele que adora, sob a 
forma de representação sonora transcendental, à Suprema 
Personalidade de Deus, Visnu, que não tem forma material. 

SIGNIFICADO 

Nossos sentidos atuais são feitos de elementos materiais, e 
por isso são imperfeitos na compreensão da forma transcenden- 
tal do Senhor Visnu. Por conseguinte, Ele é adorado através 
da representação sonora, por meio do método transcendental do 
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cantar. Qualquer coisa que esteja além do limite da experiência 
de nossos sentidos imperfeitos pode ser plenamente compre- 
endida através da representação sonora. Uma pessoa, ao trans- 
mitir som de um lugar distante, pode ser realmente percebida. 
Se isso é materialmente possível, por que não espiritualmente? 
Essa experiência não é uma vaga experiência impessoal: Ela é 
realmente uma' experiência da transcendental Personalidade de 
Deus, que possui 'a'forma pura de eternidade, bem-aventurança e 
conhecimento. 

No dicionário de sânscrito Amarakosa a palavra mirti tem dois 
significados, a saber, forma e dificuldade. Portanto, o Acãrya 
Sri Visvanátha Cakravarti Thákura explica amúrtikam como sig- 
nificando “sem dificuldade”. A forma transcendental de bem- 
aventurança e conhecimento eternos pode ser experimentada por 
nossos originais sentidos espirituais, que podem ser revividos 
pelo cantar dos mantras sagrados, ou as representações sonoras 
transcendentais. Tal som deve ser recebido do meio transparente 
do mestre espiritual fidedigno, e o cantar pode ser praticado 
através da orientação do mestre espiritual. Isto gradualmente nos 
aproximará mais do Senhor. Esse método de adoração é reco- 
mendado no sistema páricarátrika, que é tanto reconhecido 
quanto autorizado. O sistema páñcarátrika tem os códigos mais 
autorizados: parao transcendental servigo devocional. Sem a 
ajuda de tais códigos, náo podemos nos aproximar do Senhor, 
como também: certamente náo é possível através de especulagáo 
filosófica seca. O sistema páñcarátrika é tanto prático quanto 
apropriado para esta era de desavengas. O Pañcarátra é mais 
importante que o Vedánta para esta era moderna. 


VERSO 39 


a aña a mata! 
aq il aña a MSN 
imam sva-nigamam brahmann 
avetya mad-anusthitam 
adán me jñanam aisvaryam 
svasmin bhavam ca kesavah 
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imam-assim; sva-nigamam-conhecimento confidencial dos 
Vedas com respeito à Suprema Personalidade de Deus; 
brahman-ó brãhmana (Vyàsadeva); averya-sabendo bem disso; 
mat-por mim; anusthitam-executado; adát-concedeu-me; me— 
a mim; jiânam-conhecimento transcendental; aisvaryam-opu- 
lência; svasmin-pessoal, bhavam-afeição íntima e amor; ca-e; 
kesavah-Senhor Krsna. 


TRADUÇÃO 
Ó bráhmana, o Supremo Senhor Krsna dotou-me assim 
primeiramente do conhecimento transcendental do Senhor, 
como se inculca nas partes confidenciais dos Vedas, depois 
de opulências espirituais e então de Seu íntimo serviço 
amoroso. 


SIGNIFICADO 

A comunhão com o Senhor através da transmissão do som 
transcendental não é diferente do espírito total, o Senhor ‘Śri 
Krsna. Este é um método completamente perfeito para se aproxi- 
mar do Senhor. Por tal contato puro com o Senhor, sem ofensas 
de concepções materiais (dez ao todo), o devoto pode elevar-se 
acima do plano material para entender o sentido oculto das li- 
teraturas védicas, incluindo a existência do Senhor no reino 
transcendental. O Senhor revela Sua identidade gradualmente a 
alguém que tenha fé inabalável, tanto'no/ mestre espiritual 
quanto no Senhor. Após isso, o devoto é dotado de opulências 
místicas, que são em número de oito. E, acima de tudo, o devoto 
é aceito no séquito confidencial do Senhor e se lhe confia um 
serviço específico ao Senhor, por intermédio do mestre espiri- 
tual. O devoto puro está mais interessado em servir ao Senhor do 
que em ostentar exibições de poderes místicos nele adormeci- 
dos. $ri Nãrada explica tudo isso com base em sua experiência 
pessoal, e podemos obter as mesmas) facilidades que Sri Narada 
obteve se aperfeiçoarmos o processo de cantar a representação 
sonora do Senhor. Não se impede a ninguém de cantar esse som 
transcendental, contanto que o mesmo seja recebido através do 
representante de Nãrada, descendo pela corrente de sucessão 
discipular, ou o sistema paramparã. 
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VERSO. 40 


ASIA ATA ligo!) 


tvam apy adabhra-$ruta vi$rutam vibhoh 
samapyate yena vidám bubhutsitam 

prakhyahi duhkhair muhur arditarmanám 
satiklesa-nirvanam usanti nânyathã 


tvam-tua boa alma; api-também; adabhra-vasto; Sruta-lite- 
raturas védicas; visrutam-tens ouvido também; vibhoh-do 
Todo-poderoso; samãpyate-=satisfeitos; yena-pela qual; vidam— 
dos: eruditos; bubhutsitam—que. sempre desejam: aprender o 
conhecimento transcendental; prakhyáhi-descreve; duhkhaih— 
pelas; misérias; muhuh-sempre; ardita-armanâm-massa sofre- 
dora de pessoas; sariklesa-sofrimentos; nirvanam-mitigação; 
usanti na-=não escapam de; anyathã-por outros meios. 


TRADUÇÃO 
» Descreve, pois, por favor, as atividades do Senhor Todo- 
poderoso que aprendeste por teu vasto conhecimento dos 
Vedas, pois isso satisfará os anseios de grandes homens eru- 
ditos e, ao mesmo tempo, mitigará as misérias da massa de 
pessoas comuns, que estão sempre padecendo de dores mate- 
Re verdade, não há outro modo de escapar de tais 


t SIGNIFICADO 
Através de experiência prática, Sri Narada Muni afirma defi- 
nitivamente que: a solução, fundamental de todos os problemas 
do trabalho material é difundir muito amplamente as. glórias 
transcendentais do Senhor Supremo. Há quatro classes de ho- 
mens bons, e também há quatro classes de homens maus.: As 
quatro classes de homens bons reconhecem a autoridade do Deus 
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Todo-poderoso, e por isso esses homens bons, (1) quando estáo 
em dificuldades, (2) quando precisam de dinheiro, (3) quando 
sáo avangados em conhecimento e (4) quando sáo inquisitivos 
para conhecer cada vez mais sobre Deus — intuitivamente se re- 
fugiam no Senhor. Desse modo, Náradaji aconselha Vyãsadeva 
a difundir o conhecimento transcendental de Deus de acordo 
com o vasto conhecimento védico que ele já havia obtido. 
Quanto aos homens maus, eles são em número de quatro: 
(1) aqueles que estão simplesmente acostumados ao modo de tra- 
balho fruitivo progressivo e assim ficam sujeitos às misérias que 
o acompanham; (2) aqueles que estão simplesmente acostuma- 
dos ao trabalho vicioso para o gozo dos sentidos e assim sofrem 
as consegiências; (3) aqueles que materialmente estão muito 
avançados em conhecimento, mas que sofrem porque não têm 
o bom senso para reconhecer a autoridade do Senhor Todo- 
poderoso; e, finalmente, (4) a classe de homens que são conhe- 
cidos como ateístas e que, portanto, abominam propositadamente 
o próprio nome de Deus, embora estejam sempre em dificuldades. 
ri Nãradaji aconselhou Vyãsadeva a descrever as glórias do 
Senhor simplesmente para beneficiar as oito classes de homens, 
tanto bons quanto maus. O Srimad-Bhãgavatam, portanto, não 
se destina a alguma classe particular de homens, ou a alguma 
seita. Ele é para a alma sincera que deseje realmente seu próprio 
bem-estar e paz de espírito. 


Neste ponto encerram-se os Significados Bhaktivedanta do 
Primeiro Canto, Quinto Capítulo, do Srimad-Bhãgavatam, inti- 
tulado “Narada dá instruções sobre o Srimad-Bhãgavatam a 
Vyasadeva.” 
























CAPÍTULO, SEIS 


Conversação entre Nãrada e Vyâsadeva 


VERSO 1 


qa sa 
E, FA leio a 
qe ee AR ETR Riga O 2 


sūta uvāca 
evañ niśamya bhagavān 
devarser janma karma ca a 
bhúyah papraccha tam brahman 
vyasah satyavati-sutah 















sútah uváca-Súta disse; evam-assim; nisamya-ouvindo; 
bhagavan-a poderosa encarnacáo de Deus; devarseh-do gran- 
de sábio entre os deuses; janma--nascimento; karma-trabalho; 
ca-e; - bhityah-novamente;. papraccha--perguntou; tam=lhe; 
brahman-ó brahmanas;.vyasah-Vyàsadeva; sonatas 
filho de Satyavati. 193 

















TRADUÇÃO 

Suta disse: Ó brahmanas, tendo assim ouvido tudo sobre 
o nascimento e atividades de Sri Nárada, Vyásadeva, a en- 
carnação de Deus e filho de Satyavati, indagou o seguinte. 











+ SIGNIFICADO. 

Vyásadeva ficou ainda mais curioso de saber sobre a perfeição 
de Naradaji, e portanto queria conhecer mais e mais sobre ele. 
Neste capítulo Nãradaji desereverá como foi capaz de ter uma 
breve audiência com o Senhor, enquanto esteve absorto, pen- 
sando transcendentalmente nas nina do Senhor, e como isso 
lhe foi doloroso. 





Srimad-Bhãgavatam 








VERSO 2 
am sa 
Rana Rara | 
a aa qa PTA dd 
vyása uvaca 
bhiksubhir vipravasite 
vijaanadestrbhis tava 
vartamáno vayasy adye 
tatah kim akarod bhavân 












vyásah uvaca—Sri Vyásadeva disse; bhiksubhih-pelos gran- 
des mendicantes; vipravasite-tendo partido para outros lugares; 
vijnâna-conhecimento científico “sobre a transcendência; 
âdestrbhih-aqueles “que” deram “instruções; tava-de teu; 
vartamânah-atual; vayasi-da duração 'de vida; adye-antes do 
começo de; ratah-depois disso; kim-que; akarot-fizeste; 
bhavân-vossa senhoria. 


i TRADUÇÃO 

"Sri Vyásadeva disse: Que fizeste tu [Nárada] após a par- 
tidados grandes 'sábios que haviam te dado instruções 
sobre 'o científico conhecimento transcendental, antes do 
começo de teu atual nascimento? 


SIGNIFICADO 

O'próprio Vyasadeva era discípulo de Náradaji, é portanto era 
natural que estivesse ansioso por ouvir o que Narada fez após 'a 
iniciação recebida de seus mestres espirituais. Ele queria seguir 
| os passos de Nãrada para alcançar o mesmo estágio perfeito de 
vida. Esse desejo de indagar do mestre espiritual é um fator es- 
sencial para o caminho progressivo. Este processo é tecnica- 
mente conhecido como sad:dharma-prechã. 


VERSO 3 


SINTRA MT TM Ad AT 
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Verso 4] © Conversação entre Nãrada e Vyasadeva 327 


si aqi E STA RSA lR I 


svayambhuva kayã vrityã 
vartitam te param vayah 

katham cedam udasrâksih 

kále prapte kalevaram 

























svayambhuva-ó filho de Brahmã; kayá-sob que «condição; 
vrttyã-ocupação; vartitam-foi gasta; te-tu; param-após a ini- 
ciação; vayah-duração'de vida; katham-como; ca-e; idam-— 
este; udasráksih-abandonaste; kále=no devido tempo; prápte— 
tendo alcançado; kalevaram-corpo . 











TRADUÇÃO y 
Ó filho de Brahmā, como passaste tua vida após a ini- 
ciação, e como obtiveste este corpo, tendo abandonado o 
antigo no devido tempo? 






























SIGNIFICADO 

Em sua vida precedente, Sri Nárada Muni fora apenas o filho 
de uma simples criada; de modo que é certamente importante a 
forma como ele se transformou tão perfeitamente no corpo ge 
ritual de vida, bem-aventurança e: conhecimento eternos. Sri 
Vyãsadeva desejou que ele revelasse estes fatos para a satisfação 
de todos. 


VERSO 4 
aaa a AA | 
19 Aaa Y AÑ: e 


prãk-kalpa-visayâm etâm 
smrtim te muni-sattama 

na hy esa vyavadhat kála 
esa sarva-nirákrtih 






prāk-anterior; kalpa-a duração de um dia de Brahma; visa- 
yam-tema; etam—todos esses; smrtim—lembranca; te—tua; muni- 
sattama-ó grande sábio; na-não; hi-certamente; esah-todos 
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esses; vyavadhãt--fez alguma diferença: kalah-decorrer do tem- 
po; esah-todos esses; sarva-tudo; nirakrtih-aniquilação. 


TRADUÇÃO 
Ó grande sábio! O tempo aniquila tudo na devida hora. 
Como é, então, que este tema, que aconteceu antes deste 
dia de Brahmã, ainda está fresco em tua memória, intacto 
pelo tempo? 


SIGNIFICADO. 

Assim como o espírito não é aniquilado mesmo após a aniqui- 
lação do corpo material, da mesma forma a consciência espiri- 
tual não é aniquilada. $ri Nãrada desenvolveu esta consciência 
espiritual mesmo quando tinha:seu corpo material no kalpa ante- 
rior. “Consciência do corpo material significa consciência ex- 
pressa por intermédio de um corpo material. Essa consciência é 
inferior, destrutível e pervertida. Mas: a superconsciência: da 
supra-mente no plano espiritual é como a alma espiritual e nunca 
é aniquilada. 


VERSO. 5 


ANGINA 


fafaa aaefa | 
E A RT Y 


nārada uvāca 
bhiksubhir vipravasite 
vijnanadestrbhir mama 
vartamãno vayasy adye 
tata etad akãrasam 


naradah uvaca-Sri Narada disse; bhiksubhih—pelos grandes 
sábios; vipravasite-tendo. partido para outros lugares; vijiâna- 
conhecimento espiritual científico; adestrbhih-aqueles que me 
transmitiram; mama-meu; vartamânah-atual; vayasi âdye-an- 
tes desta vida; tatah-depois disso; erat—este tanto; akárasam— 
executado. 
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TRADUÇÃO 
Sri Nárada disse: Os grandes sábios, que me transmiti- 
ram conhecimento científico da transcendência, partiram 
para outros lugares, e tive que passar minha vida desta 
maneira. 


SIGNIFICADO 

Em sua vida anterior, quando Naradaji foi impregnado de co- 
nhecimento espiritual pela graça dos grandes sábios, houve uma 
sensível mudança em sua vida, embora ele fosse apenas um me- 
nino de cinco anos. Este é um importante sintoma; visível após a 
iniciação pelo mestre espiritual fidedigno: A verdadeira com 
panhia de devotos provoca uma rápida mudança na vida, para a 
compreensão espiritual. Como essa mudança atuou na vida ante- 
rior de Narada Muni descreve-se já a seguir neste capítulo. 


VERSO 6 


TER A eg of hoo ooo o 
OTRAS! TR RE NRO 





ekátmajá me janani 
yosin múdha ca kirikari 
mayy átmajenanya-gatau 
cakre snehanubandhanam 


eka-átmajá-tendo apenas.um filho; me-minha; janani-mãe; 
yosit-mulher por classe; mudha-tola; ca-e; kinkari-criada; 
mayi-a mim; atmaje-sendo sua progênie: ananya-gatau-aquela 
que não tem alternativa para proteção; cakre-fazia isto; sneha- 
anubandhanam-atado pelo cativeiro da afeição. 





TRADUÇÃO + 
Eu era o filho único de minha mãe, que era não somente 
uma mulher simples mas também uma criada. Uma vez que 
eu era sua única progênie, ela não tinha outra alternativa 
para sua proteção: ela atava-me com os laços da afeição. 
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VERSO 7 


mera amarrado 1 
mia daa retiro!) 


sásvatantrá na kalpasid 
yoga-ksemam mamecchati 
isasya hi vase loko 
yoga dárumayi yathã 


sã-ela; asvatantrã =era dependente; na-não; kalpã-capaz; 
àsit-era;- yoga-ksemam-manutenção;' mama-minha; icchati- 
embora desejosa; isasya-=da providência; hi-para; vasé-sob o 
controle de; lokah-todos; yosã-boneco; dáru-mayi-feito de ma- 
deira; yathã-assim como. 


TRADUÇÃO 
Ela queria zelar apropriadamente por minha manuten- 
ção, mas porque não era independente, não era capaz de 
fazer nada por mim. O mundo está sob o completo controle 
do Senhor Supremo; portanto todos são como bonecos de 
madeira nas mãos de um mestre de marionetes. 


VERSO 8 


e mas fia | 
fear qro: at IC 


aham ca tad-brahma-kule 
úsivams tad-upeksayá 

dig-desa-kalavyutpanno 
balakah pañca-hayanah 


aham-eu; ca-também; tat-esta; brahma-kule—na escola dos 
brâhmanas; iúsivân-vivi; tat-sua; upeksayã-sendo dependente 
de; dik-desa-direção e país; ' kãla-tempo;' avyutpannah=não 
tendo experiência; balakah-uma mera criança; pafica-cinco; 
hãyanah-anos de idade. 
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TRADUÇÃO 
Quando eu era uma simples criança de cinco anos, vivi 
numa escola de brâhmanas. Eu dependia da afeição de 
minha mãe e não tinha experiência de outras terras. 


VERSO 9 


cl alar fai 1 
ús e ra 11 1 


ekada nirgatám gehád med 
duhantim nisi gam pathi 

sarpo 'dasat padã sprstah 
krpanám kála-coditah 


ekadá=certa vez; nirgatâm-tendo saído; gehár-de casa; 
duhantim-para ordenhar; ni$i-à noite; gâm-a vacay pathi-no 
caminho; sarpah-serpente; adasat-picada; padã-na perna; 
sprstah-assim ferida; krpanâm-a pobre mulher; parti 
influenciada pelo tempo supremo. “ 


TRADUÇÃO 
Certa vez, minha pobre mãe, quando certa noite saía 
para ordenhar uma vaca, foi picada na perna por uma ser- 
pente, influenciada pelo tempo supremo. 


SIGNIFICADO 
Esta é a maneira de arrastar uma alma sincera para mais perto 
de Deus. O pobre menino estava sendo cuidado apenas por sua 
afetuosa mãe, e todavia a'mãe foi levada deste mundo pela von- 
tade súprema, para colocá-lo completamente à mercê do Senhor. 


VERSO 10 
aa eae RT areia | 
agm aaa: mia Raga l? oll 


tadã tad aham isasya 
bhaktanam sam abhipsaral 
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anugraham manyamânah 
prâtistham-disam uttarâm. 


tada—naquele momento; . tat—isto;  aham-eu; isasya-do 
Senhor; bhaktanâm-dos devotos; $am-misericórdia; abhipsatah- 
desejando; anugraham-bênção especial; manyamánah-pensando 
assim; pratistham—parti; disam uttarám—na diregáo do norte. 


“TRADUÇÃO 
Tomei isso como a misericórdia especial do Senhor, que 


sempre deseja bênçãos para Seus devotos, e, pensando 
assim, parti rumo ao norte. 


SIGNIFICADO 

Os devotos confidenciais do Senhor vêem a cada passo uma 
orientação abençoadora do Senhor, Aquilo que no sentido mun- 
dano se considera como um momento estranho ou difícil é aceito 
como a misericórdia especial do Senhor. A prosperidade mun- 
dana é um tipo de febre material, e, pela graça do Senhor, o grau 
desta febre material é gradualmente diminuído, e a saúde espiri- 
tual é obtida passo a passo. -As/pessoas mundanas interpretam 
isso erradamente. 


VERSO 11 


ANAIEI UNAS | 
Gender erga TUA 


sphitan janapadáms tatra 
pura-gráma-vrajákarán 

kheta-kharvata-vátis ca 
vanány upavanáni ca 


sphitan=muito- florescentes;-jana-padan=metrópoles; tatra- 
ali; pura-cidades; grâma-aldeias; vraja-grandes fazendas; 
akarân-campos de minérios (minas): kheta-campos agrícolas; 
kharvata-vales; vatih-jardins floridos; ca-e; vanâni-florestas; 
upavanâni -viveiros de plantas; ca-e. 
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TRADUÇÃO 
Após minha partida, passei por muitas metrópoles flo- 
rescentes, cidades, aldeias, fazendas de animais, minas, 
campos agrícolas, vales, jardins floridos, viveiros de plan- 
tas e florestas naturais. 


SIGNIFICADO 

As atividades do homem na agricultura, mineração, lavoura, 
indústrias, jardinagem, etc., eram todas executadas na mesma 
escala em que o são hoje em dia, mesmo antes da atual criação, 
e as mesmas permanecerão como estão, mesmo na próxima cria- 
ção. Após muitas centenas de milhões de anos, uma criação tem 
início pela lei da natureza, e a história do universo se repete pra- 
ticamente da mesma maneira. Os argumentadores mundanos 
perdem tempo com escavações arqueológicas sem investigar as 
necessidades vitais da vida. Após ganhar impulso na vida espiri- 
tual, Sri Nárada Muni, embora fosse uma mera criança, não per- 
deu tempo, nem um instante sequer, com o desenvolvimento 


econômico, embora tivesse passado por cidades e aldeias, minas 
e indústrias. Ele continuamente seguia rumo à progressiva 
emancipação espiritual. O Srimad-Bhãgavatam é a repetição da 
história que aconteceu há algumas centenas de milhões de anos. 
Como se diz aqui, somente os fatores mais importantes da histó- 
ria são coletados para registro nesta literatura transcendental. 


VERSO 12 


Ferrara | 
Fasa: gara: | 
Paai AAA RMN 


citra-dhatu-vicitradrin 
ibha-bhagna-bhuja-druman 
jalasayan chiva-jalân 
nalinih sura-sevitâh 
citra-svanaih patra-rathair 
vibhramad bhramara-Sriyah 
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citra-dhátu—minerais. valiosos, como. ouro, prata e cobre; 
vicitra-cheios de, variedade; adrin-colinas e montanhas; ibha- 
bhagna-quebrados, por, elefantes | gigantescos; - bhuja-ramos; 
drumân-árvores; Jalasayan siva-que dão saúde; jalan-reservató- 
rios de água; nalinih-flores de lótus; sura-sevitâh-almejados pe- 
los habitantes do céu; citra-svanaik-aprazível ao coração; patra- 
rathaih-pelos  pássaros;; vibkramat=confundindo; . bhramara- 
Sriyah-decorados por zangões. 


TRADUÇÃO 
Passei por colinas e montanhas cheias de reservatórios de 
vários minerais, como ouro, prata e cobre, e por extensões 
de terra com reservatórios de água repletos de belas flores 
de lótus, dignos dos habitantes do céu, decorados com abe- 
lhas inquietas e pássaros canoros. 


VERSO. 13 


ATRAÍA A l 
fama afi mea | 
SAR ARA 1230 


nala-venu-saras-tanha- 
kusa-kicaka-gahvaram 

eka evátiyáto 'ham 
adráksam vipinam mahat 

ghoram pratibhayákaram 
vyalolúka-Sivajiram 


nala-junco; venu-bambu; sarah-capoeiras; tanba-cheias de; 
kusa-relva cortante; kicaka-ervas: daninhas; gahvaram-caver- 
nas; ekah-sozinho; eva-somente; atiyâtah-difíceis de atraves- 
sar; aham-eu; adraksam-visitei; vipinam-florestas densas; 
mahat-grandes; ghoram--amedrontadoras; pratibhaya-akãram— 
perigosamente, vyála-serpentes; ulika-corujas; sSiva-chacais; 
ajiram-—parque de diversões. 
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TRADUÇÃO 
Passei então sozinho por muitas florestas de juncos, bam- 
bus, capoeiras, relva cortante, ervas daninhas e cavernas, 
que eram difíceis de atravessar. Visitei densas, escuras e 
perigosamente amedrontadoras florestas, que eram o par- 
que de diversões de cobras, corujas e chacais. 


y SIGNIFICADO 

É dever de um. mendicante (parivrajakacarya) experimentar 
todas as variedades da criagáo de Deus, viajando sozinho por to- 
das as florestas, colinas, cidades, aldeias e assim por diante, 
para ganhar fé em Deus e força mental, bem como para iluminar 
os habitantes com a mensagem de Deus. Um sannyási tem a 
obrigação de correr todos esses riscos sem temor, e o sannyási 
mais típico da era atual é o Senhor Caitanya, que viajou da 
mesma maneira. pelas: selvas da - Índia - central, «iluminando 
mesmo Os tigres, ursos; serpentes, veados, elefantes e muitos 
outros animais selvagens. Nesta era de Kali, sannyãsa é proi- 
bida para homens comuns. Aquele que-muda de vestimenta para 
fazer propaganda é um homem diferente do sannyási original 
e ideal: Deve-se, entretanto, fazer um voto de parar comple- 
tamente o convívio social e devotar a vida exclusivamente ao 
serviço ao Senhor. A mudança de vestimenta é apenas uma for- 
malidade. O Senhor Caitanya não aceitou um nome de sannyási, 
e nesta era de Kali os ditos sannyásis não devem trocar seus 
nomes anteriores, seguindo os passos do Senhor Caitanya. Nesta 
era, o serviço devocional de ouvir e repetir as glórias sagradas 
do Senhor é energicamente recomendado, e aquele que faz um 
voto de renúncia à vida familiar não precisa imitar os parivrá- 
jakacaryas como Nãrada ou o Senhor Caitanya, mas pode sentar- 
se em algum local sagrado e devotar todo o seu tempo e energia 
a ouvir e cantar repetidamente as escrituras sagradas deixadas 
pelos grandes dcáryas como os seis Gosvámis de Vrndavana. 


VERSO 14 


Hermia aña gafe: | 
AA AR AT IIA AA 112 














336 Srimad-Bhagavatam [Canto 1, Cap. 6 
parisrântendriyâtmaham 

trt-parito bubhuksitah 
snãtvã pitvã hrade nadyã 

upasprsto gata-$ramah 


parisranta-estando cansado; indriya=fisicamente; dtmá=men- 
talmente; aham-eu; trt-paritah-estando sedento; bubhuksitah-e 
faminto; snãtvã-tomando um banho; pitvã-e também bebendo 
água; hrade-na represa; nadyâh--de um rio; upasprstah-=estando 
em contanto com; gata-aliviei-me de; $ramah-cansaço. 


TRADUÇÃO 
Viajando dessa maneira, senti-me cansado, tanto física 
quanto mentalmente, e estava sedento e faminto. Então to- 
mei banho na represa de um rio e também bebi água. Ao 
tocar na água, aliviei-me do meu cansaço. 


SIGNIFICADO 
Um mendicante viageiro pode satisfazer as necessidades do 
corpo, a saber, fome e sede, com'as dádivas da natureza, sem 
precisar mendigar à porta dos chefes de família: O mendicante, 
portanto, não vai à casa de um chefe de família para esmolar, 
mas para iluminá-lo espiritualmente, 


VERSO 15 


amas ua ara: l 
AAA ARA 119% 11 


tasmin nirmanuje "ranye 
pippalopastha'úsritah 

dátmanátmánam àtmastham 
yathasrutam acintayam 


tasmin—nesta; nirmanuje-sem habitante humano; aranye-na 
floresta; pippala-figueira-de-bengala; upasthe-sentando de- 
baixo dela; asritah-abrigando-me em: atmanã-com inteligên- 
cia; átmãânam-a Superalma; atma-stham-situada dentro de mim; 
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yathã-$rutam-como ouvira das almas liberadas; acintayam—me- 
diteiem. 
TRADUÇÃO 
Depois disso, debaixo da sombra de uma figueira-de- 
bengala numa floresta desabitada, comecei a meditar na 
Superalma situada dentro de mim, usando minha inteligên- 
cia, como aprendera com as almas liberadas. 


SIGNIFICADO 

Não devemos meditar de acordo com nossos caprichos pes- 
soais. Temos de aprender perfeitamente bem das fontes autari- 
zadas das escrituras, através do meio transparente de um mestre 
espiritual autêntico; e dessa maneira é mister utilizarmo-nos de 
nossa inteligência treinando-a em meditar na Superalma' que 
mora dentro de cada ser vivo. Esta consciência é firmemente de- 
senvolvida por um devoto que tenha prestado serviço amoroso 
ao Senhor, através da execução das ordens do mestre espiritual. 


Sri Naradaji entrou em contato com mestres espirituais fidedig- 
nos, serviu-os sinceramente e obteve iluminação da maneira cor- 
reta. Então ele começou a meditar. 


VERSO 16 


ARMAS ARAÑA |: 
Mara cara Aef: NRI 


dhyâyatas caranambho jam 
bhavanirjita-cetasá 

autkanthyásru-kalaksasya 
hrdy ásin me Sanair harih 


dhyãyatah-assim meditando em; carana-ambhojam-os pés de 
lótus da Personalidade de Deus localizada; bhava-nirjita-mente 
transformada pelo amor transcendental pelo Senhor; cetasã-to- 
das as atividades mentais (pensar, sentir e querer); autkanthya— 
avidez; asru-kalã-lágrimas rolaram; aksasya-dos olhos; hrdi- 
dentro do meu coração; asit-apareceu; me-meu; sanaih 
demora; harih-a Personalidade de Deus. 
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TRADUÇÃO 
Logo que comecei a meditar nos pés de lótus da Persona- 
lidade de Deus com minha mente transformada pelo amor 
transcendental, lágrimas rolaram de meus olhos, e sem 
demora a'Personalidade de Deus, Sri Krsna, apareceu no 
lótus do meu coração. 


SIGNIFICADO 

Aqui a palavra bhava é significativa. Esse estágio bhava é 
alcançado depois que tenhamos afeição transcendental pelo 
Senhor. O estágio inicial chama-se Sraddha, ou uma inclinação 
pelo Senhor Supremo, e, a fim de aumentar essa inclinação, te- 
mos que:nos associar com devotos puros do Senhor, O terceiro 
estágio é praticar as regras e -regulações prescritas do serviço 
devocional. Isso dissipará todas as espécies de apreensões e eli- 
minará todas as-deficiências pessoais que queiram obstruir o 
progresso no serviço devocional, 

Quando todas as apreensões e deficiências pessoais são elimi- 
nadas, ocorre um padrão de fé no tema transcendental, eo gosto 
por ele aumenta em maiores proporções. Este estágio leva à 
atração, e após isso há bháva, ou o estágio preliminar do imacu- 
lado amor a Deus. Todos os estágios acima nada mais são que 
diferentes estágios de desenvolvimento de amor transcendental. 
Uma vez que alguém esteja saturado assim de amor transcenden- 
tal, segue-se um forte sentimento de saudades que leva a oito 
tipos diferentes de éxtase..As lágrimas que caem dos olhos de 
um devoto constituem uma reação automática, e por Sri Nárada 
Muni, em seu nascimento anterior, ter alcançado este estágio 
muito rapidamente após deixar o lar, foi-lhe realmente possível 
perceber a presença real do Senhor, que ele experimentou tan- 
givelmente com seus sentidos: espirituais desenvolvidos, sem 
mácula material. 

| VERSO 17 


asma iol 
ama at area A on 


premátibhara-nirbhinna- 
pulakârigo 'tinirvrtah 
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ánanda-samplave lino 
nãpasyam ubhayam mune 


prema—amor; .atibhara-excessivo; nirbhina-especialmente 
distinto; pulaka—sentimentos de felicidade;' arigah—diferentes 
partes do corpo; ati-nirvrtah-estando completamente dominado; 
ânanda-êxtase; samplave-no oceano de; linah—absorto em; na— 
não; apasyam-pude ver; ubhayam—ambos; mune—ó Vyásadeva. 


TRADUÇÃO 
Ó Vyāsadeva, naquele momento, estando excessivamente 
dominado por sentimentos de felicidade, todas as partes de 
meu corpo animaram-se separadamente. Estando absorto 
em um oceano de êxtase, não pude ver nem a mim mesmo, 
nem ao Senhor. 


SIGNIFICADO 

Os sentimentos espirituais de felicidade e os êxtases intensos 
não têm comparação mundana. Portanto é muito difícil expres- 
sar tais sentimentos. Podemos apenas vislumbrar esse êxtase nas 
palavras de Sri Narada Muni. Toda e cada uma das partes do 
corpo ou sentidos tem sua função particular. Após ver o Senhor, 
todos os sentidos tornam-se plenamente despertos para prestar 
serviço ao Senhor, porque no estado liberado os sentidos são 
completamente eficientes em servir ao Senhor. Desse modo, na- 
quele êxtase transcendental ocorreu que os sentidos animaram- 
se separadamente para servir ao Senhor. Sendo assim, Nárada 
Muni não foi capaz de ver simultaneamente a si mesmo € ao 
Senhor. 


VERSO. 18 
EUR TRA DIM | 
MAR entra somar Ea Ita 


rúpam bhagavato yat tan 
manah-kântam sucâpaham 

apasyan sahasottasthe 
vaiklavyãd durmanã iva 
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râpam-forma; bhagavatah-da Personalidade de Deus; yat- 
como ela é; tat-aquela; manah-da mente; kántam=como ela 
deseja; Suca-apaham-dissipando todas as disparidades; apasyan— 
sem ver; sahasa=de súbito; uttasthe-levantei-me; vaiklavyar- 
ficando perturbado; durmanah-tendo perdido o desejável; iva- 
por assim dizer. 


TRADUÇÃO 
A forma transcendental do Senhor, como ela é, satisfaz o 
desejo da mente e dissipa de vez todas as incongruências 
mentais: Ao perder de vista aquela forma, levantei-me su- 
bitamente, ficando perturbado, como é comum quando se 
perde aquilo que é desejável. 


SIGNIFICADO 

Nárada Muni experimentou que o Senhor não é sem-forma. 
Mas Sua forma é completamente diferente de todas as formas de 
nossa experiência material. Por toda a duração de nossa vida ve- 
mos diferentes formas no mundo material, mas nenhuma delas é 
capaz de satisfazer a mente, tampouco pode alguma delas dis- 
sipar toda a perturbação da mente. Esses são os aspectos espe- 
ciais da forma transcendental do Senhor, e alguém que tenha 
visto uma vez essa forma não se satisfaz com mais nada; ne- 
nhuma forma no mundo material poderá satisfazer o observador. 
Que o Senhor é sem-forma ou impessoal significa que Ele não 
tem nada parecido com formas materiais e não é como uma per- 
sonalidade material. 

Como seres espirituais, tendo relações eternas com essa forma 
transcendental do Senhor, estamos, vida após vida, buscando 
essa forma do Senhor, e não nos satisfazemos com nenhuma 
outra forma de apaziguamento material. Nárada Muni teve um 
vislumbre dela, mas, não podendo vê-la novamente, ficou per- 
turbado e levantou-se subitamente" para procurá-la. Aquilo que 
desejamos vida após vida foi obtido por Nárada Muni, e perdê- 
IO de vista foi certamente um grande choque para ele. 


VERSO 19 


Regi que afro A gR | 
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Ea aros sata MZ SA 


didrksus tad aham bhúyah 
pranidhaya mano hrdi 

viksamáno 'pi napasyam 
avitrpta ivâturah 


didrksuh-desejando ver; tat—aquela; aham-eu; bhúyah—no- 
vamente; pranidháya-tendo concentrado a mente; manah- 
mente; Ardi-no coração; viksamânah-esperando ver; api-ape- 
sar de; na—nunca; apasyam—O vi; avitrptah—sem estar satisfeito; 
iva-como; aturah-aflito. 


TRADUÇÃO 
Desejei ver novamente aquela forma transcendental do 
Senhor, mas apesar de minhas tentativas de concentrar-me 
no coração, com avidez por ver novamente aquela forma, 
não pude mais vê-lO; e assim insatisfeito, fiquei mui! 
aflito. , 


SIGNIFICADO e 

Não há um processo mecânico para ver a forma do; Senhor. 
Isso depende completamente da misericórdia sem causa do 
Senhor. Não podemos exigir que o Senhor Se apresente diante 
de nós, assim como não podemos exigir que o sol nasça quando 
desejemos. O sol nasce por-si próprio; do mesmo modo o Senhor 
tem o prazer de Se apresentar por Sua misericórdia sem causa. 
Devemos simplesmente. esperar o momento oportuno -e conti- 
nuar executando nosso dever prescrito no serviço devocional ao 
Senhor. Narada Muni pensou que o Senhor poderia ser visto no- 
vamente pelo mesmo processo mecânico que fora bem sucedido 
na primeira tentativa, mas, apesar de seu extremado esforço, ele 
não pode tornar exitosa a segunda tentativa. O Senhor é comple- 
tamente independente de todas as obrigações, Ele pode simples- 
mente ser atado pelos laços da devoção imaculada. Tampouco Ele 
é visível ou perceptível por nossos sentidos materiais. Quando 
Lhe. apraz, estando satisfeito com a sincera tentativa de servi- 
ço devocional completamente dependente da misericórdia do 
Senhor, então Ele pode ser visto, por Sua própria vontade. 
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VERSO 20 
va qua fa TAIT fi | 
TARTA A TA AAA 113011 
evam yatantam vijane 
mám áhágocaro giráam 


gambhira-Slaksnaya vácá 
sucah prasamayann iva 


evam-assim; yatantam-aquele que está tentando; vijane-na- 
quele lugar solitário; mâm-a mim; aha-—disse; agocarah—além 
dos limites do som físico; girâm-expressões; gambhira-grave; 
slaksnaya—agradáveis de ouvir; vaca-palavras; sucah-aflição; 
prasamayan—mitigar; iva=como: 


TRADUÇÃO 
Vendo meus esforços naquele lugar solitário, a Personali- 
dade de Deus, que é transcendental a todas as descrições 
mundanas, falou-me com gravidade e palavras agradáveis, 
apenas para mitigar minha aflição. 


SIGNIFICADO 

Nos Vedas se diz que Deus está além do alcance das palavras e 
da inteligência mundanas. E todavia, por Sua misericórdia sem 
causa, podemos ter sentidos adequados para ouvi-lO ou falar- 
Lhe. Esta é a energia inconcebível do Senhor. Aquele à quem 
Ele concede Sua misericórdia pode ouvilO: O Senhor ficou 
muito satisfeito com Nãrada Muni, e por isso ele foi dotado de 
força necessária para que pudesse ouvir o Senhor. Contudo, não 
é possível que outras pessoas percebam diretamente o contato do 
Senhor durante o estágio probatório do serviço devocional regu- 
lativo. Aquilo foi uma dádiva especial para Nãrada. Quando ele 
ouviu as agradáveis palavras do Senhor, os sentimentos de sau- 
dades foram até certo ponto mitigados. Um devoto enamorado 
de Deus sente sempre as dores da separação e por isso está sem- 
pre absorto em êxtase transcendental. 


[Canto 1, Cap. 6 
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VERSO 21 


Arana ff! 
afan qa A 1291 
hantásmiñ janmani bhaván 
má mám drastum ihârhati 
avipakva-kasayánám 
durdarso” ham kuyoginám 


hanta-ó Narada; asmin-esta; janmani-duração' de vida; 
bhavan-t jã-não; mâm-Me; drastum-ver; iha-aqui; arhati= 
merece; avipakva-imaturo; kasãyânâm-sujeira material; dur- 
darsah-difícil de ser visto; aham-Eu; kuyoginâm-incompleto 
no serviço. 





TRADUÇÃO ur 
Ó Náãrada [disse o Senhor], lamento que durante esta 


vida não serás capaz de ver-Me mais. Aqueles que são in- 
completos no serviço e que não estão completamente livres 
de todas às máculas materiais dificilmente podem ver-Me. ' 


SIGNIFICADO 

A Personalidade de Deus é descrita no Bhagavad-gitã como o 
mais puro, o Supremo e a Verdade Absoluta. Não há vestígio 
algum de uma mancha de materialidade em Sua pessoa, e assim 
aquele que tem a'mais leve mácula dé afeição material não pode 
aproximar-se ¡ dEle.-0» início do serviço: devocional começa 
do ponto em que; nos livramos pelo menos de duas formas dos 
modos materiais, a saber, o módo da paixão e o modo da igno- 
rância. O resultado manifesta-se pelos sinais de estarmos livres 
de kama (luxúria) é lobha (cobiça): Isto quer dizer que devemos 
nos livrar dos desejos de satisfação dos sentidos e da cobiça do 
gozo dos sentidos. O modo equilibrado da natureza é a bondade. 
E ser completamente livre de todas as máculas materiais é livrar- 
se também do modo da bondade. Considera-se que buscar au- 
diência com Deus numa floresta solitária é atividade no modo da 
bondade: Podemos entrar floresta adentro em busca da perfeição 
espiritual, mas isto não significa que ali poderemos ver o Senhor 
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pessoalmente. Devemos: estar completamente livres de todo 
o apego material e nos situar no plano da transcendência, que 
sozinho ajudará o devoto a entrar em contato pessoal com a Per- 
sonalidade de Deus. O melhor-método é viver em um lugar onde 
a forma transcendental do Senhor seja adorada. O templo do 
Senhor é um local transcendental, ao passo que a floresta é uma 
habitação materialmente boa: Recomenda-se sempre a um de- 
voto neófito que adore a Deidade do Senhor (arcanã), ao invés 
de entrar floresta adentro para buscar o Senhor. O serviço devo- 
cional começa com o processo de arcanã, que é melhor do que 
entrar floresta adentro. Em sua vida atual, que está completa- 
mente isenta de todos os anseios materiais, Sri Nárada Muni não 
vai à floresta, embora possa converter todos os lugares em 
Vaikuntha apenas por sua presença. Ele viaja'de um planeta a 
outro para converter homens, deuses, Kinnaras, Gandharvas, 
rsis, munis e todos os outros a tornarem-se devotos do Senhor 

Através de suas atividades ele encaminhou muitos devotos como 
Prahlada Mahãraja, Dhruva Maharaja e muitos outros ao trans- 
cendental serviço ao Senhor: O. devoto: puro do Senhor, por- 
tanto, segue os passos dos grandes devotos como Narada e 
Prahláda e dedica todo o seu tempo a glorificar o Senhor, pelo 
processo de kirtana. Tal processo de pregação é transcendental a 
todas as qualidades materiais. 





VERSO 22 


a A SARA sda | 
HE: AA: a AAA RR 


sakrd yad darsitam rúpam 
etat kamãya te 'nagha 

mat-kamah Sanakaih sadhu 
sarvan muñcati hrc-chayan 


sakrt-somente uma vez: yat-esta; darsitam-mostrada; rápam-— 
forma; .etat-isso é; kamaya—por anseios; te-teu; anagha-ó 
virtuoso; mat-Minha; kâmah-desejo; sanakaih-aumentando; 
sâdhu-devoto; sarvân-todos; muficati-abandona; hrt-śayān- 
desejos materiais, 
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TRADUÇÃO 
Ó virtuoso! Viste somente uma vez Minha pessoa, e isso é 
apenas para aumentar teu desejo por Mim, porque quanto 
mais anseias por Mim, tanto mais livrar-te-ás de todos os 
desejos materi 





SIGNIFICADO 

Um ser vivo não pode-estar vazio de desejos. Ele não é uma 
pedra inanimada. Ele tem de estar trabalhando, pensando, sen- 
tindo e querendo. Mas quando ele pensa, sente e quer material- 
mente, torna-se enredado; e, inversamente, quando pensa, sente 
e quer para o serviço ao Senhor, livra-se gradualmente, de todos 
os enredamentos. Quanto mais uma pessoa se ocupa no trans- 
cendental serviço amoroso ao Senhor, mais adquire anseio por 
esse serviço. Esta é a natureza transcendental do serviço divino. 
O serviço material traz saciedade, enquanto o serviço espiritual 
ao Senhor-não traz saciedade, nem tem fim. Podemos continuar 
aumentando, nossos anseios pelo transcendental serviço amoroso 
ao Senhor, e todavia. não encontraremos, saciedade, nem. fim, 
Através do serviço intenso ao Senhor, podemos experimentar a 
presença do Senhor transcendentalmente, Portanto, ver o Senhor 
significa estar ocupado em Seu serviço, porque Seu serviço e 
Sua pessoa são idênticos, O devoto sincero deve continuar com 
seu serviço. sincero ao Senhor, O Senhor dará orientação ade 
quada sobre como e onde isso deve ser feito. Não havia nenhum 
desejo material em Narada, e todavia, apenas para aumentar seu 
intenso desejo pelo Senhor, ele foi aconselhado desta maneira. 


VERSO 23 


Aaa aa a corais 
Ranai Sh ate AAA RR 


sat-sevayâdirghayâpi 
jata mayi drdha matih 

hitvāvadyam imam lokam 
gantā maj-janatāmasi 


sat-sevayã-através do serviço à Verdade Absoluta; adi- 
rghayã-por alguns dias; api-mesmo; jatâ-tendo alcançado; 
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mayiza Mim; drdhá-firme; marih-inteligência; hirva-tendo 
abandonado; avadyam-deploráveis; imam=isso; lokam=mundos 
materiais; gantã-indo a; mat-janatâm-Meus companheiros; asi- 
tornar-se. 


TRADUÇÃO 
Através do serviço à Verdade Absoluta, mesmo por uns 
poucos dias, um devoto alcança inteligência firme e fixa em 
Mim. Consegientemente, ele persevera até tornar-se Meu 
companheiro no mundo transcendental, após abandonar os 
atuais mundos materiais deploráveis. 


SIGNIFICADO 

Servir à Verdade Absoluta significa prestar serviço à Absoluta 
Personalidade de Deus sob orientação do mestre espiritual fide- 
digno, que é um intérmediário transparente entre o Senhor e o 
devoto neófito. (O devoto neófito não tem capacidade "de 
aproximar-se da Absoluta Personalidade de Deus mediante seus 
átuais sentidos materiais imperfeitos; portanto, sob a orientação 
do mestre espiritual, ele é treinado no transcendental serviço ao 
Senhor. E por tal treinamento, mesmo por uns poucos dias, o 
devoto neófito obtém inteligência nesse serviço transcendental, 
que o leva finalmente a escapar da habitação perpétua nos mun- 
dos' materiais é a ser promovido ao mundo transcendental, para 
tornar-se um dos companheiros liberados do Senhor no reino de 
Deus. 


VERSO 24 


sff fred a faça ati | 
ARAS A AAA MIR 


matir mayi nibaddheyam 
na vipadyeta karhicit 

praja-sarga-nirodhe * pi 
smrti$ ca mad-anugrahar 


matih-inteligência; mayi-devotada à Mim; nibaddhã-ocu- 
pada; iyam-esta; na-nunca; vipadyeta-separada: karhicit-em 
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tempo algum; prajã-seres vivos; sarga-no momento da criação: 
nirodhe-também no momento da' aniquilação; api-mesmo: 
smrtih-lembranca; ca=e; mat-Minha; anugrahat=pela miseri- 
córdia de. 


TRADUÇÃO 
A inteligência ocupada em devoção a Mim não pode ser 
frustrada em tempo algum. Mesmo no momento da eria- 
ção, bem como no momento da aniquilação, tua lembrança 
continuará, por Minha misericórdia. 


SIGNIFICADO 

O serviço devocional prestado à Personalidade de Deus nunca 
€ ém vão. Uma vez que a Personalidade de Deus é eterna, a inte- 
ligência aplicada em Seu serviço ou qualquer coisa feita em 
relação a Ele também é permanente. No Bhagavad-gitá se diz 
que esse serviço transcendental prestado à Personalidade de 
Deus acumula-se nascimento após nascimento, é quando O de- 
voto está completamente amadurecido, o serviço total somado o 
faz elegível a entrar na'associação da Personalidade de Deus: 
Tal acúmulo de serviço a Deus nunca se dissipa, mas aumenta 
até a plena maturidade. 


VERSO 25 


Tanita AA 


qa REPARA 
e aaa aaa 
ME RM 
etávad uktvopararáma tan mahad 
bhútam nabho-linigam alirgam isvaram 


aham ca tasmai maharam mahiyase 
Sirsnavanámam vidadhe 'nukampitah 


etavat-assim; uktva-falado; upararâma-parou; rat-aquela: 
mahar-=erande: bhatam-maravilhosa: nabhah-lingam- personi- 
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ficada pelo som; alingam-invisível aos olhos; isvaram-—a autori- 
dade suprema; aham-eu; ca-também; tasmai-a Ele; mahatâm— 
o grande; mahiyase-ao glorificado; Sirsnã-com a cabeça; 
avanámam-reveréncias; vidadhe—executada; anukampitah-sen- 
do favorecido por Ele. 


TRADUÇÃO 
Então aquela autoridade suprema, personificada pelo 
som e invisível aos olhos, porém muito maravilhosa, parou 
de falar. Sentindo eu uma sensação de gratidão, ofereci- 
Lhe minhas reverências, inclinando minha cabeça. 


SIGNIFICADO 
Não faz nenhuma diferença que a Personalidade de Deus não 
tenha sido vista, mas apenas ouvida. A Personalidade de Deus 
produziu os quatro Vedas através de Sua respiração, e Ele é visto 
e realizado através do som transcendental dos Vedas. De modo 
semelhante, o Bhagavad-gitã é a representação sonora do 
Senhor, e não há diferença de identidade. A conclusão é que o 


Senhor pode ser visto e ouvido pelo persistente canto, do som 
transcendental. 


VERSO 26 


Atera EMMA: A 
r gaa aA a HA! 
mho qiga TE: 

a va Ara aa 112411 


námany anantasya hata-trapah pathan 
guhyáni bhadrani krtani ca smaran 

gám paryatams tusta-maná gata=sprhah 
kálam pratiksan vimado vimatsarah 


námáni—o santo nome, fama, etc.; anantasya—do ilimitado; 
hata-trapah-estando livre de todas ¡as formalidades. do mundo 
material; pathan-através da recitação, repetida leitura, etc.; 
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guhyani=misterioso; bhadrani-cheios de bênçãos; krtâni-ati- 
vidades; ca-e; smaran-lembrando constantemente; gâm-na 
Terra; paryatan—viajando: por; tusta-manáh—completamente sa- 
tisfeito; gata-sprhah-completamente livre de todos os desejos 
materiais; kâlam-tempo: pratiksan-esperando; vimadah-sem 
ser orgulhoso; vimarsarah—-sem.ser invejoso. 


TRADUÇÃO 
Comecei então a cantar o santo nome e a fama do Senhor 
através de repetida recitação, ignorando todas as formali- 
dades do mundo material. Tal canto e lembrança dos pas- 
satempos transcendentais do Senhor são cheios de bênçãos. 
Assim fazendo, viajei por toda a Terra, completamente 
satisfeito, humilde e sem inveja. 


SIGNIFICADO 

A vida de um devoto sincero-do Senhor é assim explicada em 
poucas palavras por Nárada Muni, através de seu exemplo pes: 
soal. Tal devoto, após ser iniciado pelo Senhor ou Seu represen- 
tante fidedigno, leva muito a sério o canto das glórias do Senhor 
e viaja por todo o mundo para que outros também. possam, ouvir 
as glórias do Senhor. Esses devotos não têm desejo de ganho 
material, São conduzidos por um único desejo: voltar ao; Su, 
premo, Isso os espera no devido tempo, ao abandonarem o 
corpo material. Porque têm a mais elevada meta de vida (voltar 
ao Supremo), eles nunca são invejosos de ninguém, nem são 
orgulhosos. de serem elegíveis a voltar ao Supremo. Seu único 
interesse é cantar e lembrar o santo nome, fama e passatempos 
do Senhor, e, de acordo. com sua capacidade pessoal, distribuir 
a mensagem para o' bem-estar dos, outros, sem, motivação de 
ganho material. 

VERSO 27 
va roma aaa 
5: OS al a RSI 
evam krgna-mater brahman 
nãsaktasyamalatmanah 
kalah pradurabhút kale 
tadit saudâmani yathã 
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evam=assim; krsna-mateh-aquele que está completamente 
absorto em pensar em Krsna; brahman-ó Vyasadeva; na-não; 
asaktasya-de alguém que é apegado; amala-âtmanah-de al- 
guém que está completamente livre' de toda a sujeira material; 
kálah=morte; pradurabhút-torna-se visível; kále-no decorrer 
do tempo; tadit-relâmpago; saudâmani-iluminando; yathã-tal 
como é. 

TRADUÇÃO 

E assim, é Bráhmana Vyãsadeva, no devido curso do 
tempo eu, que estava completamente absorto em pensar em 
Krsna e que portanto náo tinha apegos, estando completa- 
mente livre de todas as máculas materiais, encontrei a 
morte, assim como o relâmpago e a iluminação ocorrem 
simultaneamente. 


SIGNIFICADO 

Estar completamente absorto em pensar em Krsna' significa 
limpeza das sujeiras ou anseios materiais. Assim 'como um ho- 
mem muito rico não anseia por pequenas coisas mesquinhas, do 
mesmo modo 'um devoto do Senhor Krsna, que tem garantida 
sua passagem para O reino de Deus, onde a vida é eterna, plena 
de conhecimento é bem-aventurança, naturalmente não anseia 
por coisas materiais mesquinhas, que são como bonecos ou som- 
bras da'realidade e não têm valor permanente. Este é o sinal de 
pessoas espiritualmente enriquecidas. E no devido tempo, 
quando um devoto puro está completamente preparado, de re- 
pente ocorre à mudança de corpo, que é comumente chamada de 
morte. E para o devoto puro tal mudança acontece exatamente 
como o relâmpago, que é seguido simultaneamente da ilumi- 
nação: Tsto quer dizer que um devoto simultaneamente muda seu 
corpo material e desenvolve um corpo espiritual, pela vontade 
do Supremo. Mesmo antes da morte, o devoto puro não tem 
afeição material, devido a que seu corpo está espiritualizado, 
assim como um ferro fica em brasa ao contato com o fogo. 


VERSO 28 
ar A al AA A | 
eta aaa nf: 112411 
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prayujyamâne mayi tâm 
suddhám bhagavatim tanum 

árabdha-karma-nirváno 
nyapatat páñca-bhautikah 


prayujyamáne-tendo recebido; mayi-a: mim; tâm-esse; 
suddhám-—transcendental; bhágavatim=-adequado para associar- 
se com a Personalidade de Deus; tanum-corpo; ãrabdha-adqui- 
rido; karma-trabalho fruitivo; nirvânah-proibitivo; nyapatai- 
abandonei; páñca-bhautikah=corpo feito de cinco elementos 
materiais. 


TRADUÇÃO 
Tendo recebido um corpo transcendental próprio de um 
companheiro da Personalidade de Deus, abandonei o corpo 
feito de cinco elementos materiais, e assim todos os resulta- 
dos fruitivos adquiridos do trabalho [karma] cessaram. 


SIGNIFICADO 

Tendo sido informado pela Personalidade de Deus de que lhe 
seria concedido um corpo transcendental adequado para acom- 
panhia do Senhor, Nãrada obteve seu corpo espiritual logo que 
abandonou'seu corpo material: Este corpo transcendental é livre 
de todas as afinidades materiais e investido de três qualidades 
transcendentais primárias, a saber, eternidade, liberdade dos 
modos materiais é liberdade das reações das atividades fruitivas. 
O corpo material é sempre afligido pela auséncia dessas três 
qualidades. O corpo de um devoto satura-se imediatamente de 
qualidades 'transcendentais tão logo se ocupe 'no' serviço 'devo- 
cional ao Senhor. Ele age como a influência magnética'de'uma 
pedra-de-toque sobre o ferro: A influência do transcendental 
serviço devocional é desta natureza. Portanto a mudança de 
corpo significa o cessar da reação dos três modos qualitativos da 
natureza material sobre o devoto puro. Há muitos exemplos 
disso nas escrituras reveladas. Dhruva Maharája e Prahláda 
Mahārāja e muitos outros devotos foram capazes de ver a Perso- 
nalidade de Deus face a face, aparentemente no mesmo corpo. 
Isso significa que a qualidade do corpo de um devoto transforma- 
se da matéria à transcendência. Esta é a opinião dos Gosvâmis 
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autorizados, através das escrituras autênticas. No Brahma- 
samhitã está dito que começando do germe indra-gopa e su- 
bindo até o grande Indra, rei do céu, todos os seres vivos estão 
sujeitos à lei do karma e são passíveis de sofrer e desfrutar dos 
resultados fruitivos de seus próprios trabalhos. Somente o de- 
voto está isento dessas reações, pela misericórdia sem causa da 
autoridade suprema, a Personalidade de Deus, 


VERSO 29 


FTA RIA TASA A: | 
ff ñas E 113811 
kalpânta idam âdaya 
sayâne 'mbhasy udanvatah 
sisayisor anuprânam 
vivise: ntar aham vibhoh 


kalpa-ante-no fim do dia de Brahma; idam-este; adâya- 
levando juntos; sayane-tendo Se deitado; ambhasi-na água cau- 
sal; undanvatah- devastação; Sisayisoh—o deitar-se da Personali- 
dade de Deus (Narâyana); anuprânam-respiração; vivise-entrei 
em; antah-dentro; aham-eu; vibhoh-=do Senhor Brahmã. 





TRADUÇÃO 
No fim do milênio, quando a Personalidade de Deus, o 
Senhor Nãrâyana, deitou-Se dentro da água da devastação, 
Brahmã começou a entrar nEle juntamente com todos os 
elementos criativos, e eu também entrei através de Sua 
respiração. 


SIGNIFICADO 

Narada é conhecido como o filho de Brahmã, assim como o 
Senhor Krsna é conhecido como o filho de Vasudeva. A Perso- 
nalidade de Deus e Seus devotos liberados como Nárada apare- 
cem,no mundo material através do 'mesmo processo. Como sé 
diz.no Bhagavad-gitã, o nascimento € atividades do Senhor são 
todos transcendentais. Portanto, de acordo com a opinião autori: 
zada, o nascimento de Nãrada como filho de Brahmã também é 
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um passatempo transcendental, Seu aparecimento e desapareci- 
mento estão praticamente no mesmo nível que os do Senhor. O 
Senhor e Seus devotos: são, portanto, simultaneamente unos e 
diferentes como entidades espirituais. Eles pertencem à mesma 
categoria de transcendência. 


VERSO 30 


sega m faga: 
RT asi AR 112011 


sahasra-yuga-paryante 
utthayedam sisrksatah 

marici-misrã rsayah 
prânebhyo ‘ham ca jajñire 


sahasra—mil; yuga—4.300.000 anos; paryante—no fim da du- 
ragáo; uttháya-tendo expirado; idam-esta; sisrksatah-desejou 
criar novamente; marici-misrâh-rsis como Marici; rsayah-to- 
dos os rsis; prânebhyah-de Seus sentidos; aham-eu; ca-tam- 
bém; jajhire-aparecéram. 


TRADUÇÃO 
Após 4.300.000.000 de anos solares, quando Brahmã 
despertou para criar novamente pela vontade do Senhor, 
todos os rsis, como Marici, Añgirá, Atri.e assim por diante 
foram criados do corpo transcendental do Senhor, e eu 
também apareci juntamente com eles. 


SIGNIFICADO 

A duração de um dia da vida de Brahmã é de 4.320.000.000 
de anos solares. Isso também é afirmado no Bhagavad-gitã. 
Desse modo, durante esse período: Brahmãji repousa em yoga- 
nidrã dentro do corpo de Garbhodakasayi Visnu, o gerador de 
Brahmã. Então, após o período-de sono de Brahmã, quando há 
novamente a criação, pela vontade do Senhor, por intermédio de 
Brahmã, todos os grandes rsis aparecem outra vez-de diferentes 
partes: do corpo transcendental, e Narada também aparece. Isso 
significa que Nárada aparece no mesmo corpo. transcendental, 


























354 Srimad-Bhágavatam [Canto 1, Cap: 6 
assim'como-um homem desperta do-sono no mesmo corpo. Sri 
Narada é eternamente livre para movimentar-se por todas as par- 
tesdas criações transcendental e material do Todo-poderoso. Ele 
aparece e desaparece em seu próprio corpo transcendental, que 
não tem distinção de corpo e alma, ao contrário dos seres condi- 
cionados. 


VERSO 31 


fia aaa! 
TAREA, cn 11321 


antar bahis ca lokams trin 
paryemy askandita-vratah 

anugrahán mahá-visnor 
avigháta-gatih kvacit 


«antah-no mundo transcendental; bahih-=no mundo material; 
ca-e;' lokân-planetas; - trin-três (divisões); paryemi-viajo; 
askandita=ininterrupto; 'vratah=woto; anugrahat-pela: miseri- 
córdia sem causa; mahã-visnoh-do Mahã-Visnu (Kãranodakasayi 
Visnu); avigháta-sem restrição; garih-entrada; kvacit-a qual- 
quer momento. 


TRADUÇÃO 
Desde então, pela graça do Visnu todo-poderoso, viajo 
por todas as partes, sem restrição, tanto no mundo trans- 
cendental quanto nas três divisões do mundo material. Isso 
comia estou fixo no ininterrupto serviço devocional ao 
nhor. 


SIGNIFICADO 

Como se afirma no Bhagavad-gitã, há três divisões de esferas 
materiais, à saber, úrdhva-loka (planetas superiores), madhya- 
loka (planetas intermediários) e adho-loka (planetas inferiores). 
Além dos planetas 'ârdhva-loka, isto é, acima de Brahmaloka, 
estão as coberturas materiais dos universos, e acima disso está o 
céu' espiritual, que é ilimitado em expansões, contendo ilimita- 
dos planetas Vaikuntha auto-luminosos, habitados por Deus em 
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pessoa, juntamente com Seus companheiros, que sáo entidades 
vivas eternamente liberadas. $ri Nárada Muni podia entrar em 
todos esses planetas em ambas as esferas, material e espiritual, 
sem restrições, assim como o Senhor todo-poderoso é livre para 
movimentar-se pessoalmente em qualquer parte de Sua criação. 
No mundo material os seres vivos são influenciados pelos três 
Modos materiais dà natureza, a saber, bondade, paixão e igno- 
ráncia. Mas 'Śrī Nāradà Muni é transcendental a todos esses 
modos materiais, e por conseguinte ele pode viajar por tódas as 
partes, irrestritamente, Ele é um liberado homem do espaço. À 
misericórdia sem causa do Senhor Visnu é incomparável, e tal 
misericórdia é percebida pelos devotos apenas pela graça do 
Senhor. Portanto, os devotos nunca caem, mas os materialistas, 
isto é, os trabalhadores fruitivos e os filósofos especuladores, 
caem, sendo forçados pelos respectivos modos da natureza em 
que estão situados. Os rsis, como se menciona acima, não 
podem entrar no mundo transcendental como Narada. Esse fato 
é revelado no Narasimha Purána. Rsis como Marici são autori- 
dades no trabalho fruitivo, e rsis como Sanaka e Sanátana sáo 
autoridades em especulações filosóficas. Mas Sri Nárada Muni é 
a autoridade primordial para o transcendental serviço devocional 
ao Senhor. Todas as grandes autoridades no serviço devocional 
ao Senhor seguem os passos de Nárada Muni em concordância 
com o Narada-bhakti-sútra, e portanto todos esses devotos do 
Senhor estão decididamente qualificados para entrar no reino de 
Deus, Vaikuntha. 


VERSO 32 


fit dit aerea I 
pra dal RARA 1138 
deva-dattám imám vinam 
svara-brahma-vibhúsitam 
múrcchayitvã hari-katham 
gãyamanas carâmy aham 


deva-a Suprema Personalidade de Deus (Sri Krsna); dattám— 
presenteado por; imâm-este; vinâm-um instrumento musical 
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de cordas; svara-notas, musicais; brahma-transcendental; 
vibhusitam—-decorado com; múrcchayitva-vibrando;  hari- 
katham -mensagem transcendental; gãyamânah-cantando cons- 
tantemente; carâmi-movimento-me; aham-eu. 


TRADUÇÃO 
E assim eu viajo, cantando constantemente a mensagem 
transcendental das glórias do Senhor, vibrando este instru- 
mento chamado vina, que é dotado de som transcendental e 
que me foi dado pelo Senhor Krsna. 


SIGNIFICADO 

O instrumento musical de cordas chamado vina, que foi dado 
a Narada pelo Senhor Krsna, é descrito no Liriga Purána, e isso 
é confirmado por Srila Jiva Gosvâmi. Esse instrumento trans- 
cendental é idêntico ao Senhor Sri Krsna e Nárada, porque todos 
eles estão na mesma categoria transcendental, O som vibrado 
pelo instrumento não pode ser material, e portanto as glórias e 
passatempos que, são difundidos pelo instrumento de Nãrada 
também são transcendentais, sem mácula de inebriamento mate- 
rial. As sete notas musicais, a saber, sa (sadja), r (rsabha), gã 
(gandhara), ma (madhyama), pa (pancama), dha (dhaivata) e ni 
(nisada), também sáo transcendentais e destinadas especifica- 
mente, às; canções , transcendentais. Sendo um. devoto puro 
do Senhor Krsna, Śri Nāradadeva está sempre cumprindo: sua 
obrigação para com o Senhor por este tê-lo presenteado com o 
instrumento, e assim ele está sempre ocupado em cantar Suas 
glórias transcendentais, sendo por isso infalível em sua exaltada 
posição. Seguindo os passos de Srila Nárada Muni, uma alma 
auto-realizada no mundo material também deve usar adequada- 
mente as notas musicais, a saber, sa, r, gàã, ma e assim por 
diante, no Serviço ao Senhor, cantando constantemente as gló- 
rias do Senhor, como se confirma no Bhagavad-gitã. 


VERSO 33 


sema: ña Arras rra: | 
aga? e aaa Fafa 3RN 
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pragayatah sva-viryâni 
tirtha-pâdah priya-sravãh 

ahúta iva me Sighram 
dar$anam yáti cetasi 


pragáyatah-cantando assim; sva-viryâni-próprias atividades; 
tirtha-pâdah-o Senhor, cujos pés de lótus são a fonte de todas as 
virtudes ou santidades; priya-Sravâh-agradáveis de ouvir; 
ahútah-chamado por; iva=assim como; me-a mim; sighram- 
brevemente; darsanam-visão; yãti-aparece; cetasi-no assento 
do coração. 


TRADUÇÃO 
O Supremo Senhor Śri Krsna, cujas glórias e atividades 
são agradáveis de ouvir, aparece de imediato no assento do 
meu coração, como se tivesse sido chamado, tão logo come- 
ço a cantar Suas santas atividades. 


SIGNIFICADO 

A Absoluta Personalidade de Deus não é diferente de Seu 
nome transcendental, forma, passatempos e das vibrações sono- 
ras resultantes. Logo que um devoto puro ocupa-se no serviço 
devocional puro de ouvir, cantar e lembrar-se do nome, fama 
e atividades do Senhor, Ele torna-se imediatamente visível aos 
olhos transcendentais do devoto puro, refletindo-Se no espelho 
do coração através da televisão espiritual. Portanto o devoto 
puro que está relacionado com o Senhor em transcendental ser- 
viço amoroso pode experimentar a presença do Senhor a todo 
momento. É uma psicologia natural em todos os casos indivi- 
duais que uma pessoa goste de ouvir e desfrutar de suas glórias 
pessoais, contadas por outras pessoas, Esse é um instinto natu- 
ral, e o Senhor, sendo também uma personalidade individual 
como as outras, não é exceção a essa psicologia, porque as 
características psicológicas visíveis nas almas individuais são 
senão reflexos da mesma psicologia no Senhor Absoluto. A 
única diferença é que o Senhor é a maior de todas as personali- 
dades, e é absoluto em todos Os Seus afazeres. Se, portanto, o 
Senhor é atraído pelo cantar de Suas glórias pelos devotos puros, 
não há nada de espantoso nisso. Uma vez que é absoluto, Ele 
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pode aparecer em pessoa na cena de Sua glorificação, já que as 
duas coisas são idénticas. Srila Nárada canta a glorificação do 
Senhor, não para seu benefício pessoal, mas porque as glorifica- 
ções são idênticas ao Senhor. Nãrada Muni penetra na presença 
do Senhor através do canto transcendental. 


VERSO 34 


Cra AAA q; | 
ara a AAA 13811 


etad dhy atura-cittanám 
mãtrã-sparsecchayã muhuh 

bhava-sindhu-plavo drsto 
hari-caryânuvarnanam 


etat-isto; hi-certamente;  atura-cittânâm-daqueles cujas 
mentes estão sempre cheias de preocupações e ansiedades; mátra- 
objetos de desfrute dos sentidos; sparsa-sentidos; icchayã-pelos 
desejos; muhuh-sempre; bhava-sindhu-o oceano de nescidade; 
plavah-barço; drstah-experimentei; hari-carya-atividades de 
Hari, a Personalidade de Deus; anuvarnanam-recitação constante. 





TRADUÇÃO 
Experimentei pessoalmente que aqueles que estão sempre 
cheios de preocupações e ansiedades devido a desejarem o 
contato dos sentidos com seus objetos podem cruzar o 
oceano da nescidade em um barco muito adequado — o 
cantar constante das atividades transcendentais da Perso- 
nalidade de Deus. 


SIGNIFICADO 

O sintoma de um ser vivo é que ele não pode permanecer 
silencioso nem sequer por pouco tempo. Ele tem que estar fa- 
zendo algo, pensando em algo ou falando de algo. Os homens 
materialistas geralmente pensam e discutem sobre temas que sa- 
tisfazem seus sentidos. Mas, como essas coi: 
sob a influência da energia ilusória externa, tai: 
riais, na verdade, não lhes dão nenhuma satisfação. Ao contrário, 
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eles se enchem de- preocupações e ansiedades. Isso-se chama 
mãyà, ou aquilo que não é. Aquilo que não pode lhes dar satis- 
fação é aceitó como um objeto de satisfação. Assim, Narada 
Muni, através de sua experiência pessoal, diz que a satisfação 
para tais seres frustrados que se ocupam em gozo dos sentidos é 
cantar sempre as atividades do Senhor. A idéia é que 'se deve 
unicamente mudar o tema. Ninguém pode deter as atividades de 
pensar de um ser vivo, nem os processos de sentir, desejar ou 
trabalhar. Mas se alguém quer felicidade verdadeira, deve ape- 
nas mudar otema. Ao'invés de falar da política de um homem 
mortal,: deve-se discutir «a política conduzida” pelo “próprio 
Senhor. Ao invés de saborear atividades dos artistas de-cine- 
ma, pode-se voltar a atenção 'paraas atividades do Senhor com 
Seus companheiros eternos como as gopis e Laksmis. A todo- 
poderosa Personalidade“ de Deus, por Sua misericórdia sem 
causa; desce à' Terra e manifesta atividades quase ao nível'dos 
homens mundanos, mas, ao-mesmo tempo, extraordinárias, por- 
que Ele é todo-poderoso: Ele o faz para o benefício de todas as 
almas condicionadas, para que elas possam voltar sua atenção 
para a transcendência. Por fazê-lo, a alma: condicionada será 
gradualmente promovida à posição transcendental e facilmente 
cruzará o oceano de nescidade, a fonte de todas-as misérias. 
Afirma-se isso com base na experiência pessoal: de uma autori- 
dade como Nárada Muni. E nós podemos ter também'a mesma 
experiéncia, se comegarmos a seguir os passos do grande sábio, 
o'mais querido dévoto do Senhor. 


VERSO 35 


enfarte; o ama. El 
ET A A RUN 
yamadibhir yoga-pathaih 
kama-lobha-hato muhuh 
mukunda-sevayá yadvat 
tathatmaddhã na sâmyati 
yama-âàdibhih-pelo processo de praticar auto-restrição; yoga- 
pathaih=pelo sistema de yoga (poderes místicos corpóreos para 
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alcançar o estágio divino); kima=desejos de satisfazer os sentidos; 
lobha-luxúria para a satisfação dos sentidos; hatah-restringidos; 
muhuh-sempre; mukunda-a Personalidade de Deus; sevayã- 
pelo serviço a; yadvat-=tal como é; tathá=assim; átmá=a alma; 
addhã-para todos os propósitos práticos; na-não;-Sâmyati-fica 
satisfeita: 


1 TRADUÇÃO 

É verdade que por praticar a restrição dos sentidos, atra- 
vés do sistema de yoga, podemos nos aliviar dos distúrbios 
do desejo e da luxúria —mas isso não é suficiente para sa- 
tisfazer a alma, pois esta [satisfação] se obtém do serviço 
devocional à Personalidade de Deus. 


SIGNIFICADO 

A yoga visa a controlar os sentidos: Pela prática do processo 
místico de exercícios corporais de sentar, pensar, sentir, querer, 
concentrar-se, meditar e, finalmente; mergulhar na transcendén- 
cia, pode-se controlar os:sentidos. Os sentidos são considerados 
como serpentes venenosas, e o sistema de yoga destina-se 
a controlá-los. Por outro lado, Nãrada Muni recomenda outro 
método para controlar os sentidos: ocupá-los:no transcendental 
serviço-amoroso a Mukunda, a Personalidade de Deus. Através 
de sua experiência ele diz que o serviço devocional ao Senhor é 
mais eficiente e prático que o sistema de controlar os sentidos 
artificialmente. No serviço ao Senhor Mukunda, os sentidos são 
ocupados transcendentalmente. Assim não há possibilidade de 
que se ocupem no gozo dos sentidos. Os sentidos precisam de 
alguma ocupação. Restringi-los artificialmente não é restringi- 
los em absoluto, porque tão logo haja alguma oportunidade para 
desfrute, os: sentidos semelhantes a serpentes certamente se 
aproveitarão disso. Há muitos exemplos disso na história, como 
o de — Vis$vamitra Muni que caiu vítima da beleza de Menakã. 
Mas Thãkura Haridasa foi tentado à meia-noite pela bem vestida 
Mayà, e mesmo assim ela não pôde induzir aquele grande devoto 
à sua armadilha. 

Toda a idéia é que sem serviço devocional ao Senhor, nem o 
sistema de yoga; nem a:especulagáo filosófica seca podem ja- 
mais tornar-se exitosos. O serviço devocional puro ao Senhor, 
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sem estar manchado com trabalho fruitivo, yoga mística'ou filo- 
sofia especulativa, é o principal procedimento: para alcançar a 
auto-realização. Tal serviço devocional puro é de natureza trans- 
cendental, e os sistemas de yoga e jñána são subordinados 
aquele processo. Quando o serviço devocional transcendental é 
misturado com um processo subordinado, ele deixa de ser trans- 
cendental, passando a ser chamado de serviço devocional misto. 
Srila Vyásadeva, o autor do Srimad-Bhãgavatam, desenvolverá 
gradualmente, neste texto, todos esses diferentes sistemas de 
realizagáo transcendental. 


VERSO 36 
a aaa AS AA | 
geme! À MARA 13411 
sarvamñ tad idam akhyátam 
vat prsto "han tvayânagha 


janma-karma-rahasyam me 
bhavatas catma-tosanam 


sarvam-tudo; tat-aquilo; idam-isso; akhyâtam-descrevi; yat— 
tudo o que; prstah-pedido por; aham-me; tvayã-por ti; anagha- 
sem quaisquer pecados; janma-nascimento; karma-atividades; 
rahasyam—mistérios; me=minhas; bhavatah-tua; ca—e; átma- 
eu; tosanam=satisfacáo. 


TRADUCAO 
Ó Vyasadeva, tu estás livre de todos os pecados. Assim, 
como pediste, expliquei meu nascimento e atividades para a 
auto-realização. Tudo isso também será conducente à tua 
satisfação pessoal. 


SIGNIFICADO 
O processo de atividades devocionais, desde o começo até o 
estágio de transcendência, é devidamente explicado para satisfa- 
zer as perguntas de Vyasadeva. Ele explica como as sementes do 
serviço devocional foram semeadas através da associação trans- 
cendental e como elas gradualmente se desenvolveram, através 
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de ouvir os sábios. O resultado de tal audição é o desapego do 
mundanismo, tanto que mesmo um pequeno menino pôde rece- 
ber a notícia da morte de sua mãe, que era sua única protetora, 
como uma bênção do Senhor. .E imediatamente ele aproveitou a 
oportunidade: para buscar o Senhor. Também lhe foi concedido 
um: desejo: sincero de ter uma entrevista com o, Senhor, embora 
ninguém possa ver o Senhor com olhos mundanos. Ele também 
explicou como, através da execução de serviço transcendental 
puro, pode-se escapar da ação fruitiva do trabalho acumulado e 
como ele transformou seu corpo material em um corpo espiri- 
tual. O corpo espiritual é por si só capaz de entrar no reino espi- 
ritual do Senhor, e ninguém exceto o devoto puro é elegível para 
entrar no reino de Deus. Todos os mistérios da realização trans- 
cendental foram devidamente experimentados pelo próprio 
Narada Muni, e portanto, por ouvir tal autoridade, podemos ter 
alguma idéia dos resultados da vida devocional, que dificilmente 
são delineados, mesmo nos textos originais dos Vedas. Nos 
Vedas e Upanisads há apenas alusões indiretas a tudo isso. Nada 
é diretamente explicado ali, e por isso o Srimad-Bhagavatam é o 
fruto maduro de todas as árvores das literaturas védicas. 


VERSO 37 
q am 
TA RENTE ATENA Aria | 
Tee ori serao it refe on 
sūta uvāca 
evam sambhásya bhagaván 
nárado vásavi-sutam 
amantrya vinam ranayan 
yayau yadrechiko munih 


sútah-Súta Gosvámi; uváaca-disse; evam—assim; sambhásya— 
dirigindo-se; bhagavan—transcendentalmente poderoso; nára- 
dah—Nárada Muni; vásavi-chamada Vásavi (Satyavati); sutam— 
filho; -amantrya-convidando;  vinâm-instrumento; ranayan— 
vibrando; yayau-foi; yadrochikah-onde quer que desejasse: 
munih-o sábio. 
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TRADUÇÃO 
Súta Gosvâmi disse: Dirigindo-se assim a Vyásadeva, 
Srila Nárada Muni despediu-se dele, e, vibrando seu ins- 
trumento, a vinã, ele partiu para vagar a seu bel prazer. 


SIGNIFICADO 

Todoser vivo está ansioso por completa liberdade porque esta 
é sua natureza transcendental, E essa liberdade 'só é obtida atra- 
vés do transcendental serviço ao Senhor. Iludidos pela energia 
externa, todos pensam que são livres, mas na verdade estão su- 
jeitos às leis da natureza. Uma alma condicionada náo pode 
movimentar-se livremente de um lugar a outro, mesmo nesta 
Terra; para não falar de um planeta a outro. Mas uma alma total- 
mente livre como Nãrada, sempre ocupada em cantar as glórias 
do Senhor, é livre para movimentar-se não apenas na Terra, 
como também em qualquer parte do universo, bem como em 
qualquer parte do céu espiritual. Podemos apenas imaginar a ex- 
tensão e infinitude de sua liberdade, que é como a-do Senhor 
Supremo. Não há razão ou obrigação para suas viagens, è nin- 
guém pode impedi-lo de se movimentar livremente. De modo 
semelhante, o sistema transcendental do serviço devocional tam- 
bém é livre. Ele pode ou não desenvolver-se em uma pessoa par- 
ticular, mesmo depois que ela se submeta a todas as minuciosas 
fórmulas. Da mesma forma, a companhia do devoto também é 
livre. Alguém pode ter a fortuna de tê-la, ou pode não tê-la 
mesmo após milhares de esforços - Portanto, em todas as esferas 
do serviço devocional, a liberdade é o pivô principal, Sem liber- 
dade não há execução de serviço devocional, A liberdade ren- 
dida ao Senhor não significa que o devoto torna-se dependente 
sob todos os «aspectos. Render-se ao Senhor através do; meio 
transparente do mestre espiritual é alcançar a completa liberdade 
da vida. 


VERSO 38 


de dll 
amara aa aaa sa 113 c11 
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aho devarsir dhanyo 'yam 

yat kirtim Sarigadhanvanah 
gayan madyann idam tantryã 

ramayaty aturar jagat 


aho-todas as glórias a; devarsih-o sábio dos deuses; dhanyah-— 
todo o êxito; ayam yat-aquele que; kirtim-glórias; sarriga- 
dhanvanah-da Personalidade “de Deus; gãyan-cantando; 
mãdyan-sentindo prazer em; idam-este; tantryã-por meio do 
instrumento; ramayati-anima; aturam-aflitas; jagat-mundo. 


TRADUÇÃO 
Todas as glórias e éxito a Srila Nárada Muni porque ele 
glorifica as atividades da Personalidade de Deus, e fazendo 
assim ele próprio sente prazer e também anima todas as al- 
mas aflitas do universo. 


SIGNIFICADO 

Sri Nárada Muni toca seu instrumento para glorificar as ativi- 
dades transcendentais do Senhor e para dar alívio a todas as enti- 
dades vivas miseráveis do universo. Ninguém é feliz aqui dentro 
deste universo, e aquilo que se sente como felicidade é ilusão de 
maya: A energia ilusória do Senhor 'é tão forte que mesmo o 
porco que: se alimenta de'excremento imundo sente-se” feliz. 
Ninguém pode ser verdadeiramente feliz dentro do mundo mate- 
rial. $rila Nárada: Muni, a fim de iluminar os habitantes miserá- 
veis, vaga por todas as partes. Sua missão é levá-los de volta ao 
lar; devolta ao Supremo. Esta é a missão de todo devoto- ge- 
nuíno do Senhor que segue os passos deste grande sábio. 


Neste ponto encerram-se os Significados Bhaktivedanta do 
Primeiro Canto; Sexto Capítulo, do Stimad-Bhagavatam; intitu- 
lado “Conversação entre Nárada e Vyâsa.” 


CAPÍTULO. SETE 


O filho de Drona é castigado 


VERSO 1 
AR ITT 
FA RRIA ETT: l 
tao aa RRA: U? N 
śaunaka uvāca 
nirgate nārade sūta 
bhagaván bādarāyaņah 


Srutavars tad-abhipretam 
tatah:kim akarod vibhuh. 


Saunakah-Sri Saunaka; uvâca-disse; nirgate-tendo partido; 
nárade—Narada Muni; :súta—ó Súta; bhagaván=0 transcenden- 
talmente poderoso; bâdarayanah=Vedavyàsa; Srutavánque ou- 
viu;tat-sua; abhipretam-desejo da mente; tatah-depois disso; 
kim-que; akarot-fez ele; vibhuh-o grande, 


TRADUÇÃO 

Rsi Saunaka perguntou: Ó Súta, aquele grande e trans- 
cendentalmente poderoso. Vyasadeva ouviu tudo de, Sri 
Narada Muni. Assim, após a partida de Nárada, que fez 
Vyāsadeva? 

SIGNIFICADO 

Neste, capítulo. revela-se a chave, da descrição, do Srimad- 
Bhágavatam quando Maháraja Pariksit está sendo miraculosa- 
mente salvo no ventre de sua mãe. Isso foi causado por Drauni 
(Asvatthama),. o, filho do Acárya Drona, que matou; os, cinco 
filhos de Draupadi enquanto eles dormiam, motivo pelo qual foi 
punido por Arjuna. Antes de começar a grande epopéia do Srimad- 
Bhagavatam, Sri, Vyasadeva compreendeu toda a verdade através 
de transe devocional: 
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VERSO 2 


qa sas 
eai AAA A 
Ja a A A AA RA 
súta uváca 
brahma-nadyâm sarasvatyâm 
asramah pascime tate 
Samyáprása iti prokta 
rsinám satra-vardhanah 


sútah-Sri Súta; uvâca-disse; brahma-nadyám—na margem do 
rio intimamente relacionado com os Vedas, brâhmanas, santos e 
o Senhor; sarasvaryam-Sarasvati; asramah-cabana para medi- 
tação; pascime-no oeste; tate-margem; Samyãprâsah-o lugar 
chamado Samyáprasa; iri=assim; proktah-diz-se que 
dos sábios; satra-vardhanah-aquilo que vivifica as ativi ades. 








TRADUÇÃO 
Sri Súta disse: Na margem oeste do rio Sarasvati, que es- 
tá intimamente relacionado com os Vedas, há uma cabana 
para meditação em Samyáprãsa, que vivifica as atividades 
transcendentais dos sábios. 


SIGNIFICADO 

Pará O avanço espiritual no conhecimento requer-se definida- 
mente lugar e atmosfera adequados. O lugar na margem oeste do 
Sarasvati é especialmente adequado para este fim. E há o 
ásrama de Vyásadeva em Samyáprasa. Srila Vyasadeva era um 
chefe de família, contudo sua residéncia é chamada de ásrama. 
Arama é um lugar onde o cultivo espiritual está sempre em pri- 
meiro plano. Não importa se o lugar pertence a um chefe de 
familia ou a um mendicante. Todo o sistema varnásrama é proje- 
tado de tal maneira qué todos é cada um dos status de vida possa 
chamar-se de asrama: Dá-se assim a entender que o cultivo espi- 
ritual é fator comum para todos: Os brahmacáris, os grhasthas, 
os vânaprasthas e os sannyásis têm todos o mesmo objetivo de 
vida, ou seja, a compreensão do Supremo. Portanto nenhum deles 
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é-menos importante quanto ao cultivo espiritual. A diferença é 
uma questão de formalidade, baseada na renúncia. Ossannyásis 
são tidos na mais alta estima com base na renúncia prática. 


VERSO 3 


afim a atada aaa | 
pisa rega força a: erra 2 


tasmin sva asrame vyãso 
badari-sanda-mandite 

ásino 'pa upaspróya 
pranidadhyau manak svayam 


tasmin—naquele (ásrama); sve=próprio; dsrame=na cabana; 
vyásah-Vyásadeva; badari—bagas, frutos; sanda—árvores; man- 
dite-rodeado de; ásinah-sentando-se; apah upaspróya=tocando 
a água; pranidadhyau-concentrou; manah-a mente; svayam= 
ele mesmo. 


TRADUÇÃO 
Naquele lugar, Srila Vyásadeva, em seu próprio ágrama, 
que era rodeado de árvores frutíferas, sentou-se para medi- 
tar após tocar a água para purificação. 


SIGNIFICADO 
Sob as instruções de seu mestre espiritual-Srila Nárada Muni, 
Vyãsadeva concentrou sua mente naquele lugar transcendental 
de meditação. 


VERSO 4 


AAA AA AAA ARAS | 
arar q ai a RRA! 
bhakti-yogena manasi 
samyak pranihite "male 
apasyat purusam púrnam 
máyám ca tad-apásrayam 
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¡-servigo: devocional; yogena=pelo processo de ligar; 
manasi-à- mente; samyak-perfeitamente; pranihite-ocupada e 
fixa em; amale-=sem matéria alguma; apasyat-viu; purusam-a 
Personalidade de Deus; púrnam-absoluta; mãyâm-energia; ca- 
também); tat-Sua; apásrayam=sob pleno controle. 


TRADUCAO 
Fixou ele entáo sua mente, ocupando-a perfeitamente ao 
ligá-la ao servico devocional [bhakti-yoga] sem mácula 
alguma de materialismo; e assim ele viu a Absoluta Perso- 
nalidade de Deus, juntamente com Sua energia externa, 
mantida sob pleno controle. 


SIGNIFICADO 

A visão perfeita da Verdade Absoluta só é possível pelo processo 
de ligagáo do servigo devocional. Isso também é confirmado no 
Bhagavad-gitã. Só podemos compreender perfeitamente a Ver- 
dade Absoluta, a Personalidade de Deus, pelo processo do serviço 
devocional, e podemos entrar no reino de Deus através de tal co- 
nhecimento perfeito. A compreensão imperfeita do Absoluto, 
através da aproximação parcial do Brahman impessoal ou do 
Paramãtmã localizado, não permite a ninguém entrar no reino de 
Deús. Sri Nárada aconselhou Srila Vyásadeva a absorver-se em 
meditação transcendental na Personalidade de Deus e Suas ativi- 
dades. Srila Vyasadeva não tomou conhecimento da refulgéncia 
do Brahman porque esta não é a visão absoluta. A visão absoluta 
é a Personalidade de Deus, como'se confirma no Bhagavad-gitã 
(7.19): vasudevah sarvam iti. Nos Upanisads também está con- 
firmado que Vásudeva, a Personalidade de Deus, está coberto 
pelo véu hiranmayena patrena' dourado e resplandecente do 
Brahman impessoal, e quando esta cortina é removida pela mi- 
sericórdia do Senhor vê-se o verdadeiro rosto do Absoluto. O 
Absoluto é aqui mencionado como o purusa, ou pessoa. A Ab- 
soluta Personalidade de Deus é mencionada em muitas literatu- 
ras védicas, e no Bhagavad-gitã confirma-se que o purusa é a 
pessoa eterna e original. A Absoluta Personalidade de Deus é a 
pessoa perfeita. A Pessoa Suprema tem múltiplas energias, 
dentre as quais“as energias interna, externa e marginal são 
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especificamente importantes. A energia aqui mencionada é a 
energia externa, como ficará claro pelas declarações sobre suas 
atividades. A energia intema coexiste com a Pessoa Absoluta, 
assim como o luar coexiste com a lua. A energia extema é compa- 
rada à escuridão, porque ela mantém as entidades vivas na escuri- 
dão da ignorância. A palavra apâsrayam sugere que esta energia 
do Senhor está sob pleno controle. A potência interna, ou energia 
superior, também chama-se mayã, mas ela é mayã espiritual, ou 
a energia manifestada no reino absoluto. Quando se está sob o 
refúgio dessa potência interna, a escuridão da ignorância mate- 
rial é imediatamente dissipada. E mesmo aqueles que sáo árma- 
râmas, ou fixos em transe, refugiam-se nessa mãyã, ou energia 
interna. Serviço devocional, ou bhakti-yoga, é função da energia 
interna; assim não há lugar para a energia inferior, ou energia 
material, assim como não há lugar para a escuridão na refulgên- 
cia da luz espiritual. Essa energia interna é inclusive superior 
à bem-aventurança: espiritual alcançável' na concepção do 
Brahman impessoal. Afirma-se no Bhagavad-gita que a reful- 
gência do Brahman impessoal também é uma emanação da Ab- 
soluta Personalidade de Deus, Sri Krsna. O parama-puruga não 
pode ser ninguém exceto o próprio Sri Krsna, como se explicará 
nos próximos lokas. 


VERSO 5 


area aa PRA | 
wisf agast api AA ii 


yayā sammohito jiva 
atmánam tri-gunátmakam 

paro pi manute 'nartham 
tat-krtam câbhipadyate 


yayá—por quem; sammohitah=iludida; jivah=as entidades vi- 
vas; dtmánam-—eu; tri-guna-Grmakam—condicionada pelos trés 
modos da natureza, ou um produto da matéria; parah—transcen- 
dental; api-apesar de; manute-toma como certo; anartham=coi- 
sas não desejadas; tat-pela qual; krtam ca-reação; abhipadyate- 
dessa forma se submete. 
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TRADUÇÃO 
Devido a essa energia externa, a entidade viva, embora 
transcendental aos três modos da natureza material, pensa 
que é um produto material e dessa forma se submete às 
reações das misérias materiais. 


SIGNIFICADO 

A causa fundamental do: sofrimento dos seres vivos materia- 
listas é indicada junto com:medidas remediadoras que devem ser 
tomadas, e também a perfeição final a ser atingida. Tudo isso é 
mencionado neste verso particular. O ser vivo é, por consti- 
tuição, transcendental ao engaiolamento material, mas agora es- 
tá aprisionado pela energia externa, e por isso pensa que é um 
dos produtos materiais. E-devido a este contato profano, a pura 
entidade espiritual padece de misérias materiais sob os modos da 
natureza material. A entidade viva entende erroneamente que é 
um produto material, Isso significa que o atual modo pervertido 
de pensar, sentir e querer, sob condições materiais, não é natural 
para ela. Mas ela tem seu modo normal de pensar, sentir e querer. 
Oser vivo, em seu estado original, não é desprovido do poder 
de pensar, desejar e sentir. Confirma-se também no Bhagavad- 
gitã que o verdadeiro conhecimento da alma condicionada está 
agora coberto pela nescidade. Aqui se refuta, desse modo, a teo- 
ria de que um ser vivo é o absoluto Brahman impessoal. Tal 
porém não ocorre, porque a entidade viva tem seu próprio modo 
de pensar também em seu original estado incondicionado. O 
atual estado condicionado deve-se à influência da energia 
externa, o que significa que a energia ilusória toma a iniciativa, 
enquanto o Senhor Supremo está à parte. O Senhor não deseja 
que o ser vivoseja iludido pela energia externa. A energia 
externa está ciente deste fato, mas ainda assim aceita a tarefa 
ingrata de manter a alma esquecida sob a ilusão, através de sua 
influência desorientadora. O Senhor não interfere na tarefa da 
energia ilusória porque essas atividades da energia ilusória tam- 
bém-são necessárias para a regeneração da alma condicionada. 
Um pai afetuoso não gosta que:seus filhos sejam castigados por 
outro-agente, contudo ele põe seus filhos  desobedientes sob a 
custódia de um homem severo apenas para corrigi-los. Mas o 
completamente afetuoso Pai Todo-poderoso :ao.mesmo tempo 
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deseja aliviar as almas condicionadas, resgatá-las das garras da 
energia ilusória. O rei põe os cidadãos desobedientes detrás das 
grades do cárcere, mas às vezes o rei, desejando indultar os pri- 
sioneiros, vai ali pessoalmente e pleiteia um indulto, e por fazê- 
lo os prisioneiros são postos; em liberdade. Analogamente, o 
Senhor Supremo desce de Seu reino ao reino da energia ilusória 
e pessoalmente concede indulto:sob a forma do Bhagavad-gitá, 
onde Ele pessoalmente sugere que, embora os caminhos da ener- 
gia ilusória sejam muito duros de atravessar, aquele que se rende 
aos pés de lótus do Senhor é posto em liberdade pela ordem do 
Supremo: Este processo de rendição é a medida remediadora 
para obter alívio dos-caminhos desorientadores da energia ilusó- 
ria. O processo de rendição é completo pela influência da 
associação. O Senhor sugere, portanto, que pela influência das 
palavras de pessoas santas que tenham realmente compreendido 
o Supremo, os homens se ocupem em Seu transcendental servi= 
ço amoroso. A alma condicionada adquire um gosto por ouvir 
sobre o Senhor, e unicamente por tal audição ela eleva-se gra- 
dualmente à plataforma de respeito, devoção e apego ao Senhor. 
Tudo se completa pelo processo de rendição. Também aqui 
a mesma sugestão é feita pelo Senhor, em Sua encarnação de 
Vyasadeva. Isso significa que as almas condicionadas: estão 
sendo redimidas pelo Senhor de ambas as formas, a saber, pelo 
processo de punição através da energia externa do Senhor, e por 
Ele mesmo, como o mestre espiritual interna e externamente. O 
próprio Senhor, como a Superalma (Paramatmã);torna-Se o 
mestre espiritual dentro do coração de todos os seres vivos; e, 
externamente, Ele torna-Se o mestre espiritual sob a forma das 
escrituras, santos e mestre espiritual iniciador. Isso é ainda mais 
explicitamente explicado no próximo sloka. 

A superintendência pessoal da energia ilusória é confirmada 
nos Vedas (o Kena Upanisad) em relação como poder de con- 
trole dos semideuses. Aqui também se afirma claramente que a 
entidade viva é controlada pela energia externa numa capacidade 
pessoal. O ser vivo sujeito desta maneira ao controle da energia 
externa está diferentemente situado. Fica claro, entretanto, nesta 
afirmação do Bhagavatam, que a mesma energia externa está 
situada numa posigáo inferior diante da Personalidade de Deus, 
ou o ser perfeito. Nem mesmo a energia ilusória, que só pode 
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influenciar as entidades vivas, pode se aproximar do ser per- 
feito, ou'o Senhor. Portanto, é pura imaginação que o Senhor 
Supremo seja iludido pela energia ilusória e assim Se torne um ser 
vivo. Se o ser vivo e o Senhor estivessem na mesma categoria, 
então teria sido de todo possível que Vyasadeva visse isso, e não 
haveria motivo de aflição material por parte do ser iludido, uma 
vez que o Ser Supremo é plenamente consciente. Desse modo, 
surgem muitas imaginações inescrupulosas da parte dos monis- 
tas, para tentarem colocar o Senhor e'os seres vivos na mesma 
categoria. Se o Senhor'e os seres vivos fossem a mesma coisa, 
Srila Sukadeva Gosvâmi não se daria ao trabalho de descrever os 
passatempos transcendentais do Senhor, pois todos eles seriam 
manifestações da energia ilusória. 

O Srimad-Bhágavatam é o remédio summum bonum para a 
humanidade sofredora nas garras de máya. Srila Vyásadeva, 
portanto, primeiramente diagnosticou a verdadeira doenga das 
almas condicionadas, isto é, estarem iludidas pela energia 
externa. Ele também viu o perfeito Ser Supremo, de quem a 
energia ilusória está bem afastada, embora ele visse tanto as 
adoecidas almas condicionadas quanto a causa da doença. E as 
medidas remediadoras são sugeridas no próximo verso. Tanto a 
Suprema Personalidade de Deus quanto os seres vivos são sem 
dúvida qualitativamente unos, mas o Senhor é o controlador da 
energia ilusória, ao passo que a entidade viva é controlada pela 
energia ilusória. Assim, o Senhor e os seres vivos são simulta- 
neamente unos e diferentes. Aqui se distingue outro ponto: que a 
relação eterna entre o Senhor e o ser vivo é transcendental; de 
outro modo o Senhor não Se daria ao trabalho de redimir as al- 
mas condicionadas das garras de mãyã. Da mesma maneira, 
também se requer que a entidade viva reviva seu amor e afeição 
naturais pelo Senhor, e esta é a mais elevada perfeição da enti- 
dade viva. O Srimad-Bhãgavatam trata da alma condicionada 
objetivando esta meta de vida. 


VERSO 6 


AR AAA | 
aaa Rara ara 1411 


O filho de Drona é castigado 


anarthopasamam sáksád 
bhakti-yogam adhoksaje 

lokasyájánato vidvams$ 
cakre sátvata-samhitám 


anartha-coisas que são supérfluas; upasamam-mitigação; 
saksat-diretamente; bhakti-yogam—o processo unitivo de servi- 
ço devocional; adhoksaje-à Transcendência; lokasya-da massa 
popular em geral; ajánatah-aqueles que são ignorantes de; 
vidvân-o supremamente erudito; cakre-compilou; satvata-em 
relação com a Verdade Suprema; samhitam-literatura védica. 


TRADUÇÃO 

As misérias materiais da entidade viva, que são supér- 
fluas para ela, podem ser diretamente mitigadas pelo pro- 
cesso unitivo de serviço devocional. Mas a massa popular 
não sabe disso, e por isso o erudito Vyasadeva compilou 
esta literatura védica, que está relacionada com a Verdade 
Suprema. 

SIGNIFICADO 

Srila Vyasadeva viu a todoperfeita: Personalidade: de: Deus. 
Esta afirmação sugere que a unidade completa da Personalidade 
de Deus também inclui Suas partes integrantes. Ele viu, por- 
tanto, Suas diferentes energias, a saber, a energia interna, a 
energia marginal e a energia externa. Ele também viu Suas dife- 
rentes porções plenárias e partes das porções plenárias, ou seja, 
Suas diferentes encarnações também; e observou especifica- 
mente as misérias indesejadas das almas condicionadas, que estão 
confundidas pela energia externa. E por fim ele viu a medida 
remediadora para as almas condicionadas, ou seja, o processo de 
serviço devocional. Esta é uma grande ciência transcendental, e 
começa com o processo de ouvir e cantar o nome, fama, glória e 
demais atributos da Suprema Personalidade de Deus: O reviver 
de nossa afeição ou amor adormecidos por Deus não depende do 
sistema mecânico de ouvir e cantar, mas depende única e exclusi- 
vamente da misericórdia sem causa do Senhor. Quando o Senhor 
está plenamente satisfeito com os esforços sinceros do devoto, 
Ele pode outorgar-lhe Seu transcendental serviço amoroso. Mas 
precisamente com as formas prescritas de ouvir e cantar, há de 
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imediato a mitigação das supérfluas e indesejáveis misérias da 
existência material. Tal mitigação da afeição material não espera 
pelo desenvolvimento “de conhecimento transcendental. Pelo 
contrário, o conhecimento-depende do serviço devocional para a 
compreensão final da Verdade Suprema. 


VERSO 7 


aei o TR EE RR 
afegã gae O ERETTE S N 


yasyar vai srâyamânayam 
krsne parama-púruse 

bhaktir utpadyate puñsah 
soka-moha-bhayápahá 


yasyâm--esta literatura védica; vai-certamente; srúyamana- 
yám-=simplesmente por dar recepcáo auditiva; krsne=ao:Senhor 
Krsna; parama-supremo; piruse-à Personalidade de Deus; 
bhaktih-sentimentos de serviço devocional; utpadyate-brotam; 
pursah-do ser vivo; $oka-lamentação; moha-ilusão; bhaya- 
temor; apahã-aquilo que extingue. 


TRADUÇÃO 
Simplesmente pela recepção auditiva a esta literatura vé- 
dica, o sentimento para o serviço devocional amoroso ao 
Senhor Krsna, a Suprema Personalidade de Deus, brota 
imediatamente para extinguir o fogo da lamentação, ilusão 
etemor. 


SIGNIFICADO 

Há vários sentidos, dos quais o ouvido é o mais eficiente. Este 
sentido trabalha mesmo quando um homem está profundamente 
adormecido. Podemos: proteger-nos das mãos de um inimigo 
quando acordados, mas quando: adormecidos somos protegidos 
unicamente pelo ouvido. A importância de ouvir é aqui mencio- 
nada em relação ao alcance da mais elevada perfeição da vida, a 
saber, livrar-se das três aflições materiais. Todos estão cheios de 
lamentação a todo momento, estão atrás da miragem das coisas 
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ilusórias e estão sempre temerosos de seus supostos inimigos. 
Esses são os sintomas primários da doença material. E aqui se 
sugere claramente que simplesmente por ouvir a mensagem do 
Srimad-Bhagavatam obtém-se apego à Suprema Personalidade 
de Deus, Sri Krsna, e táo logo isso se efetue os sintomas das 
doenças materiais desaparecem. Srila Vyásadeva viu a todaper- 
feita Personalidade de Deus, e nesta afirmação é claramente 
confirmada a todaperfeita Personalidade de Deus, Sri Krsna. 

O resultado final do serviço devocional é desenvolver genuíno 
amor pela Personalidade Suprema. Amor é uma palavra fre- 
quentemente usada em relação a um homem e uma mulher: E 
amor é a única palavra que pode ser adequadamente usada para 
indicar a relação entre o Senhor Krsna e as entidades vivas. As 
entidades vivas são mencionadas como prakrti no Bhagavad” 
gitã, e em sânscrito prakrti é um objeto feminino. O Senhor é 
sempre descrito como o parama-purusa, ou a suprema persona- 
lidade masculina. Desse modo a afeição entre o Senhor e as enti- 
dades vivas é algo assim como a afeição entre macho é fêmea: 
Portanto, O termo amor à Deus é completamente apropriado. ” 

O serviço devocional amoroso ao Senhor começa com ouvir 
sobre o Senhor. Não há diferença entre o Senhor e o tema de 
audição sobre Ele. O Senhor é absoluto sob todos os aspectos, e 
assim não há diferença entre Ele e o tema de audição sobre Ele. 
Portanto, ouvir sobre Ele significa contato imediato com Ele, 
através do processo de vibração do som transcendental. E o som 
transcendental é tão eficaz que age de imediato, eliminando 
todas as afeições materiais acima citadas. Como se mencionou 
antes, a entidade viva desenvolve certo tipo de complexidade 
através da associação material, e o encarceramento ilusório do 
corpo material é aceito como um fato verdadeiro. Sob essa falsa 
complexidade, os seres vivos postos sob diferentes categorias de 
vida ficam iludidos de diferentes maneiras. Mesmo no estágio 
mais desenvolvido de vida humana, a mesma ilusão prevalece 
sob a forma de muitos ismos e divide a relagáo amorosa com o 
Senhor, dividindo, destarte, a relação amorosa entre homem e 
homem. Por ouvir o tema do Srimad-Bhagavatam esta falsa 
complexidade de materialismo é eliminada, e implanta-se a paz 
verdadeira na sociedade, à qual aspiram os políticos tão ansiosa- 
mente em tantas situações políticas. Os políticos querem uma 
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situação pacífica entre homem e homem, nação e nação, mas ao 
mesmo tempo, por causa do demasiado apego ao domínio mate- 
rial, estão sob a ilusão e o temor, Portanto, as conferências de 
paz dos políticos não podem trazer a paz à sociedade. Isso só pode 
ser feito através de ouvir o tema descrito no Srimad-Bhagavatam 
sobre a Suprema- Personalidade de Deus, Sri Krsna. Os políticos 
tolos podem continuar a promover conferências de paz e confe- 
réncias de cúpula por centenas de anos, sem jamais obter 
sucesso. Até que alcancemos o estágio de restabelecimento de 
nossa- relagáo perdida. com Krsna, a ilusão de aceitar o corpo 
como:o eu prevalecerá, e assim o temor também prevalecerá. 
Quanto à autenticidade de Śri Krsna como a Suprema Personali- 
dade de Deus, há centenas e milhares de evidências das escrituras 
reveladas, e há centenas e milhares de evidências das experiên- 
cias pessoais de devotos em vários lugares, como Vrndávana, 
Navadvipa e Puri. Mesmo no dicionário Kaumudi os sinônimos 
de Krsna sáo dados como o filho de Yasodá e a Suprema Perso- 
nalidade de Deus, Parabrahman.. A conclusão é que simples- 
mente por ouvir a literatura védica Srimad-Bhagavatam podemos 
estar em comunhão. direta com a Suprema Personalidade de 
Deus, Sri Krsna, e desse modo podemos alcançar a mais elevada 
perfeição da vida, transcendendo as misérias mundanas, a ilusão 
e o temor. Estes são testes práticos para aun que tenha real- 
mente ouvido com submissão as leituras do Srimad-Bhagavatam . 


VERSO 8 


a fia ARA Aa AA 
aaa aña gh ci 


sa samhitam bhágavatim 
krtvánukramya cátma-jam 

sukam adhyápayám ása 
nivriti-niratam munih 


sah-esta; samhitâm-literatura védica; bhãgavatim-em rela- 
ção com a Personalidade de Deus; krtva-tendo feito; anukra- 
mya-pela correção e repetição; ca-e; âtma-jam-seu próprio 
filho; sukam-—Sukadeva Gosvami; adhyapayâm ása—ensinou; 
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nivrtti-caminho da auto-realização; niratam-ocupado; munih-o 
sábio. 


TRADUÇÃO 
Após compilar e revisar o $rimad-Bhãgavatam, o grande 
sábio Vyásadeva ensinou-o a seu próprio filho, Sri Suka- 
deva Gosvâmi, que já estava ocupado em auto-realização. 


y SIGNIFICADO 

O Srimad-Bhagavatam é o comentário natural sobre os 
Brahma-sútras compilados pelo mesmo autor. Este Brahma-sútra, 
ou Vedánta-sútra, destina-se áqueles que já estão ocupados em 
auto-realizagáo. O Srimad-Bhagavatam é de tal natureza que in- 
troduz a pessoa de imediato no caminho da auto-realização sim- 
plesmente por ouvir seus tópicos. Embora seja especialmente 
destinado aos paramaharisas, ou aqueles que estão totalmente 
ocupados em auto-realização, ele penetra também nas profunde- 
zas dos corações daqueles que sejam homens mundanos. Os ho- 
mens mundanos estão todos ocupados em: gozo dos sentidos. 
Mas mesmo tais homens encontrarão nesta literatura védica a 
medida remediadora para suas doenças materiais. Sukadeva 
Gosváami foi uma alma liberada desde o momento em que'nas- 
ceu, e seu pai ensinou-lhe o Srimad-Bhágavatam. Entre os 'aca- 
dêmicos mundanos, há alguma divergência de opinião quanto à 
data da compilação do Srimad-Bhágavatam. É certo, contudo, 
com base no texto do Bhãgavatam, que este foi compilado antes 
do desaparecimento do rei Pariksit e após a partida do Senhor 
Krsna. Quando Mahárája Pariksit estava governando o:mundo 
como o rei de Bhãrata-varsa, ele castigou a personalidade de 
Kali. De acordo com as escrituras reveladas e com os cálculos 
astrológicos, a era de Kali está no seu ano cinco mil. Portanto, 
o Srimad-Bhagavatam foi compilado há não menos que cinco 
mil-anos atrás. O Mahabharata foi compilado antes do Srimad- 
Bhagavatam, e os Puránas foram compilados antes do Mahá- 
bhárata. Esta é uma estimativa da data de compilagáo das 
diferentes literaturas védicas. A sinopse do Srimad-Bhagavatam 
foi dada antes das descrições detalhadas, sob a instrução de 
Narada. O Srimad-Bhagavatam é a ciência para seguir o caminho 
de nivrtti-marga. O caminho de pravriti-marga foi condenado 
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por Nãrada. Este caminho é o da tendência natural de todas as 
almas condicionadas. O tema do Srimad-Bhagavatam é a cura 
da doença materialista do ser humano, ou a cessação completa 
das dores da existência material, 


VERSO 9 


TA SAT 
a à falta: et afa: | 
e ETTA: A IS 


Saunaka uváca 
sa vainivrtti-niratah 
sarvatropeksako muniki 
kasya vá brhatim etam 
atmárámah samabhyasat 


Saunakah uvãca-Sri -Saunaka perguntou; -sah-ele; vai-é 
claro; nivrtti-no caminho da auto-realização; niratah-=sempre 
ocupado; sarvatra-sob todos os aspectos; upeksakah--indiferen- 
te; munih-sábio; kasya-por que razão; và-ou; brhatim-vasta; 
etâm-esta; atma-àramah-aquele que está: satisfeito consigo 
mesmo; samabhyasat-submeter-se ao estudo. 


y TRADUÇÃO 
Sri Saunaka perguntou a Súta Gosvâmi: $ri Sukadeva 
Gosvâmi já estava no caminho da auto-realização, e assim 
ele estava satisfeito consigo mesmo. Então, por que deu-se 
ao trabalho de submeter-se ao estudo de tão vasta literatura? 


SIGNIFICADO 

Às pessoas em geral alcançam a perfeição máxima da vida ao 
cessarem suas atividades materiais e fixarêm-se no caminho da 
auto-realização: Aqueles que sentemi prazer: no gozo dossenti- 
dos;-ou aqueles-que estão fixos em assistência social material 
corpórea, chamam-se karmis. Entre milhares e milhões de tais 
karmis, pode ser que um:se torne um dtmãrâma através da auto- 
realização. Atmã significa eu, e arama significa sentir prazer. 


Verso 10] O filho de Drona é castigado 379 


Todos buscam o prazer mais elevado, mas o padrão de prazer de 
uma pessoa pode ser diferente do padrão de outra. Portanto, 'o 
padrão de prazer desfrutado pelos karmis é diferente daquele dos 
dtmárámas. Os âtmãrâmas são completamente indiferentes ao 
desfrute material, sob todos os aspectos: Srila Sukadevá Gosvâmi 
já alcançara aquele estágio, e ainda assim foi atraído a submeter- 
se ao trabalho de estudar a grande literatura Bhãgavatam. Isso 
significa que o Srimad-Bhãgavatam é um estudo de pós-graduação 
mesmo para os dtmãrâmas, que superaram todos os estudos do 
conhecimento védico. 


VERSO 10 


ga sa 
ITALIA at fee ASTRA | 
peca free afeto 


súta uváca 
atmãrâmas ca munayo 
nirgranthã apy urukrame 
kurvanty ahaitukim bhaktim 
ittham-bhúta-guno harih 


sútah uváca-Súta Gosvámi disse; atmarâmah-aqueles que 
sentem prazer no atmã (geralmente, eu espiritual); ca-também; 
munayah-sábios; nirgranthah-livres de todo O cativeiro; api= 
apesar de; urukrame-ao grande aventureiro; kurvanti-faz; ahai- 
tukim—imaculado; bhaktim-serviço devocional; ittham-bhiita- 
essas maravilhosas; gunah-—qualidades; harih-do Senhor. 


TRADUÇÃO 
Todas as diferentes variedades de átmárámas [aqueles 
que sentem prazer no átma, ou o eu espiritual], especial- 
mente os estabelecidos no caminho da auto-realizacáo, ape- 
sar de estarem livres de todos os tipos de cativeiro material, 
desejam prestar serviço devocional imaculado à Personali- 
dade de Deus. Isso significa que o Senhor possui qualidades 
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transcendentais e por isso pode atrair todos, inclusive as al- 
mas liberadas. 


SIGNIFICADO 

O Senhor $ri.Caitanya Maháprabhu explicou este sloka ármá- 
râma muito vividamente diante de Seu principal devoto, Srila 
Sanátana Gosvámi. Ele aponta onze fatores no sloka, a saber; 
(1) atmãramah, (2) munayah, (3) nirgranthah, (4) api, (5). ca, 
(6) urukrame, (7) kurvanti, (8) ahaitukim, (9) bhaktim, (10) 
ittham-bhiúta-gunah e (11) harih. Segundo o dicionário de sâns- 
crito Visva-prakasa, há sete sinónimos para a palavra dtmá- 
râma, que são os seguintes: (1) Brahman (a Verdade Absoluta), 
(2) corpo, (3) mente, (4) esforço, (5) resistência, (6) inteligência 
e (7) hábitos pessoais. 

A palavra munayah refere-se a (1) aqueles que são pensativos, 
(2) aqueles que são graves e silenciosos, (3) ascetas, (4) os per- 
sistentes, (5) mendicantes, (6) sábios e (7) santos. 

A palavra nirgranthãh transmite estas idéias: (1) aquele que 
está liberado da nescidade, (2) aquele que não tem ligação com 
preceitos escriturais, isto é, que está livre das obrigações das re- 
gras e regulações mencionadas; nas, escrituras reveladas, tais 
como ética, Vedas, filosofia, psicologia e metafísica (em outras 
palavras, os tolos, iletrados, safados, ete., que não têm ligação 
com os princípios regulativos), (3) capitalistas, e também 
(4) aqueles que estão sem um tostão. 

Segundo o dicionário Sabda-kosa, o afixo ni é usado no sen- 
tido de (1) certeza, (2) contagem, (3) construção e (4) proibição, 
ea palavra grantha é usada no sentido de riqueza, tese, vocabu- 
lário, etc. 

A palavra -urukrama significa “aquele cujas atividades são 
gloriosas.” Krama significa “passo”. Esta palavra urukrama es- 
pecificamente indica a encamação do Senhor como Vâmana, 
que cobriu todo o universo: com passos incomensuráveis. O 
Senhor Visnu é poderoso, e Suas atividades são tão gloriosas 
que Ele cria o mundo espiritual através de Sua potência interna e 
o mundo material através de Sua potência externa. Através de 
Seus aspectos onipenetrantes, Ele está presente em toda a parte 
como a Verdade Suprema, e, sob Seu aspecto pessoal, Ele es- 
tá sempre presente em Sua morada; transcendental de Goloka 
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Vrindávana, onde manifesta Seus passatempos transcendentais 
em toda a sua variedade. Suas atividades não podem ser compa- 
radas às de ninguém mais, e por isso a palavra urukrama aplica- 
se única e exclusivamente a Ele. 

De acordo com a regência verbal em sânscrito, kurvanti 
refere-se a fazer algo para outrem. Portanto, isto significa que os 
âtmãrâmas prestam serviço devocional ao Senhor, não por inte- 
resse pessoal, mas para o prazer do Senhor; Urukrama. 

Hetu significa “causal”. Há muitas causas para a satisfação 
dos-sentidos de alguém, e elas podem ser classificadas principal- 
mente como desfrute material, poderes místicos e liberação, que 
são geralmente desejados por pessoas progressistas. Quanto aos 
desfrutes materiais, eles são inumeráveis, e os materialistas es- 
tão ansiosos por aumentá-los cada vez mais, porque estão sob a 
influência da energia ilusória. Não há fim para a lista de des- 
frutes materiais, tampouco pode, alguém no universo material 
ter todos eles, Quanto aos poderes místicos, são oito ao todo 
(tais como tornar-se o mais diminuto em forma, tornar-se sem 
peso, ter qualquer coisa que se deseje, dominar a natureza ma- 
terial, controlar outros seres vivos, lançar globos terrestres no 
espaço exterior, etc.). Esses, poderes místicos são, menciona- 
dos no Bhãgavatam. As formas de liberação são em número de 
cinco. 

Portanto, devoção imaculada significa serviço ao Senhor, sem 
desejo dos benefícios pessoais acima mencionados. E a pode- 
rosa. Personalidade de Deus, Sri Krsna, pode ficar plenamente 
satisfeita com tais devotos imaculados, livres de toda a espécie 
de desejos de benefícios pessoais, 

O serviço devocional imaculado ao Senhor progride em dife- 
rentes estágios, A prática de serviço devocional no campo ma- 
terial tem oitenta e uma qualidades diferentes, e acima de tais 
atividades está a prática transcendental de serviço devocional, 
que é uma só e chama-se sadhana-bhakti. Quando a prática ima- 
culada de sadhana-bhakti amadurece, transformando-se em 
transcendental amor ao Senhor, © transcendental serviço amo- 
roso ao Senhor começa gradualmente a desenvolver-se em nove 
estágios progressivos de serviço amoroso, sob os títulos de 
apego, amor, afeição, sentimentos, afinidade, adesão, segui- 
mento, êxtase e intensos sentimentos de saudades. 
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Oapego de um devoto inativo desenvolve-se até o estágio 
de-amor transcendental por Deus: O apego de um servo ativo 
desenvolve-se até o estágio de adesão, e'o de um devoto amigá- 
vel desenvolve-se até o estágio de seguimento, e omesmo tam- 
bém'se aplica aos devotos paternais. Devotos em amor conjugal 
desenvolvem êxtase até o estágio de intensos sentimentos de 
saudades. Esses são alguns dos aspectos do serviço devocional 
imaculado ao Senhor. 

De acordo com o Hari-bhakti-sudhodaya, o significado da 
palavra'“ittham-bhiita é “bem-aventurança completa”. A bem- 
aventtrança transcendental na realização do Brahman impessoal 
compára-se à escassa água contida na cova feita pela pegada de 
um bezerro. Isso não é nada em comparação com o oceano de 
bem-aventurança da'visão da Personalidade de Deus. A forma 
pessoal do Senhor Sri Krsna é tão atrativa que compreende toda 
à atração, toda a bem-aventurança e todos os sabores (rasas). 
Essas atrações são tão fortes que ninguém quer trocá-las por 
desfrute material, poderes místicos e liberação. Não há neces- 
sidade de argumentos lógicos para comprovar esta afirmação, 
mas por sua própria natureza uma pessoa é atraída pelas qualida- 
des do Senhor $ri Krsna. Devemos saber com certeza que às 
qualidades do Senhor nada têm à ver com qualidades mundanas. 
Todas el plenas de bem-aventurança, conhecimento e eter- 
nidade. Há inumeráveis qualidades do Senhor, e uma pessoa é 
atraída por uma qualidade, enquanto outra é atraída por outra. 

“Grandes sábios, tais como os quatro devotos celibatários, 
Sanaka, Sanátana, Sanandana e Sanat-kumara, foram atraídos 
pela fragráncia das flores e folhas de tulasí untadas com a polpa 
de sándalo oferecidas aos pés de lótus do Senhor: De modo 
semelhante, Sukadeva Gosvâmi foi atraído pelos passatempos 
transcendentaís do Senhor. Sukadeva Gosvâmi já estava situado 
no estágio liberado, contudo ele foi atraído pelos passatempos 
do Senhor. Isso prova que a qualidade de Seus passatempos 
nada têm à ver com a afinidade material. De forma similar, as 
jovens donzelas vaqueirinhas foram atraídas pelos aspectos cor- 
póreos do Senhor, e Rukmini foi atraída por ouvir sobre as gló- 
rias do Senhor. O Senhor Krsna atrai mesmo a mente da deusa 
da fortuna. Ele atrai, em casos especiais, as mentes de todas as 
mocinhas. Ele atrai as mentes das senhoras mais idosas através 
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da afeição filial. Ele atrai as mentes masculinas nos humores de 
servidão e amizade. 

A palavra hari encerra vários significados, mas o: principal 
sentido desta palavra é que Ele (o Senhor) destrói tudo que é 
inauspicioso e cativa a mente do devoto, concedendo-lhe puro 
amor transcendental. Por lembrar-se do Senhor quando está em 
aflição aguda, uma pessoa pode livrar-se de todas as variedades 
de misérias e ansiedades. Gradualmente o Senhor destrói todos 
os obstáculos no caminho do serviço devocional de um devoto 
puro, e o resultado'das nove atividades devocionais, tais como 
ouvir e cantar, manifesta-se. 

Através de Seus aspectos pessoais e atributos transcendentais, 
o Senhor atrai todas as atividades psicológicas de um devoto 
puro. Este é o poder de atração do Senhor Krsna. A atração étão 
poderosa que um devoto puro nunca anseia por nenhum dos qua- 
tro princípios da religião. Esses são os aspectos atrativos dos 
atributos transcendentais 'do' Senhor. E, adicionando a isso as 
palavras api e ca, podemos aumentar os significados ilimitada- 
mente. Segundo a gramática sânscrita, há sete sinônimos para a 
palavra api. 

Assim, interpretando todas e cada uma das palavras deste 
loka, podemos ver números ilimitados de qualidades transcen- 
dentais do Senhor Krsna, que atraem a mente de um devoto puro. 


VERSO 11 


Amara aaa. | 
ara al A: 112211 
harer gunaksipta-matir 
bhagaván badarayanih 
adhyagan mahad akhyânam 
nityam visnu-jana-priyah 


hareh-de Hari, à Personalidade de Deus; guna-atributo 
transcendental; aksipta-estando absorto em; matih-mente; bha- 
gavan“poderoso; badarãyanih-o filho de Vyásadeva; adhyagat- 
submeteu-se aos estudos; mahat-grande; akhyanam-narrativa; 
nityam-regularmente; visnu-jana-devotos do Senhor; priyah- 
amado. 
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è yi TRADUÇÃO 

Srila Sukadeva Gosvâmi, filho de Srila Vyasadeva, não 
era apenas transcendentalmente poderoso. Ele também era 
muito querido pelos devotos do Senhor. Assim ele submeteu- 
se ao estudo desta grande narrativa [Srimad-Bhagavatam]. 


SIGNIFICADO 

Segundo! o Brahma-vaivarta Purâna, Srila Sukadeva -Go- 
svâmi era uma alma liberada mesmo. dentro do ventre de sua 
mãe, $rila Vyasadeva sabia que a criança, após seu nascimento, 
não permaneceria em casa. Portanto ele (Vyasadeva) inculcou- 
lhe a sinopse do Bhagavatam para que o filho pudesse apegar-se 
às atividades transcendentais-do Senhor. Após seu nascimento, 
o filho foi ainda mais educado no tema do Bhágavatam, com a 
recitação dos próprios poemas. 

A. idéia-é que geralmente as almas liberadas são apegadas ao 
aspecto do Brahman impessoal, com uma visão monística de 
tornarem-se unas com o todo supremo. Mas, pela companhia de 
devotos puros como Vyasadeva, mesmo as almas liberadas são 
atraídas pelas qualidades transcendentais do Senhor. Pela mise- 
ricórdia de Sri Narada, Srila Vyásadeva foi capaz de narrar a 
grande epopéia do Srimad-Bhagavatam, e pela misericórdia de 
Vyasadeva, Srila Sukadeva:Gosvâmi foi capaz de assimilar-lhe 
o significado. As qualidades transcendentais do Senhor são de 
tal modo atrativas que Srila Sukadeva Gosvámi desligou-se do 
estado de completa absorção no Brahman impessoal e aceitou 
positivamente a atividade pessoal do Senhor. 

Ele foi praticamenterdesalojado da concepção impessoal do 
Absoluto, pensando consigo mesmo que simplesmente perdera 
tanto tempo em devotar-se ao aspecto impessoal do Supremo, ou, 
em outras palavras, ele realizou-se em maior bem-aventurança 
transcendental com o aspecto pessoal do que com o impessoal. E 
desde então, ele não apenas tornou-se muito querido pelos 
visausjanas, ou devotos do Senhor, como também os visnu- 
janas tornaram-se muito queridos por ele. Os devotos do 
Senhor, que não desejam matar a individualidade das entidades 
vivas e que desejam tornar-se servos pessoais do Senhor, não 
gostam muito dos impersonalistas, €, do mesmo modo, os im- 
personalistas, que desejam tornar-se unos com o Supremo, são 
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incapazes de dar-valor aos devotos do Senhor. Assim, “desde 
tempos imemoriais, esses dois peregrinos transcendentais têm 
sido freqüentes competidores. Em- outras palavras, cada um 
deles gosta de manter-se separado do outro por causa das reali- 
zacóes últimas pessoal e impessoal. Parece, portanto, que Srila 
Sukadeva Gosvâmi também não tinha apreço pelos. devotos. 
Mas desde que ele próprio tornou-se um devoto plenamente sa- 
tisfeito, ele desejava sempre a companhia dos visnu-janas, e os 
visnu-janas também gostavam de sua companhia, desde que ele 
se tornou um Bhágavata pessoal. Assim, tanto o filho quanto o 
pai eram completamente cientes do conhecimento transcenden- 
tal em Brahman, e mais tarde ambos absorveram-se'nos aspectos 
pessoais do Senhor Supremo. A pergunta sobre como Sukadeva 
Gosvâmi foi atraído pela narração do Bhãgavatam é desse modo 
perfeitamente respondida neste sloka. 


VERSO 12 
TAPANSA. ONARAN, | 
jaa En a AA 112711 


pariksito 'tha.rájarser 
janma-karma-vilapanam 

samsthám ca pandu-putranám 

vaksye krsna-kathodayam 


pariksitah-do rei Pariksit; atha-assim; rájarseh-do rei que 
era o rsi entre-os reis; janma—nascimento; karma=atividades; 
vilapanam—liberagáo; saristham-renúncia ao mundo; ca-e; 
pându-putrânam-dos «filhos: de Pándu:; vaksye=falareiz krsna- 
katha-udayam—aquilo que origina a-narração transcendental so- 
bre Krsna, a Suprema Personalidade de Deus, 


TRADUÇÃO 

Súta Gosvâmi dirigiu-se da seguinte maneira aos rsis 
encabeçados por Saunaka: Agora iniciarei a narrativa 
transcendental do Senhor Sri Krsna e dos tópicos do nasci- 
mento, atividades e liberação do rei Pariksit, o sábio entre 
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, bem como dos tópicos da renúncia dos afazeres 
mundanos por parte dos filhos de Pându. 





SIGNIFICADO 

O Senhor Krsna é tão bondoso com as almas caídas que Se 
encarna pessoalmente entre os diferentes: géneros de entidades 
vivas'e toma parte de suas atividades diárias. Qualquer fato his- 
tórico, velho ou novo; que tenha relação com as atividades do 
Senhor deve ser entendido como uma narrativa transcendental 
sobre o Senhor. Sem Krsna, todas as literaturas: suplementares 
como os Purânas e o Mahabhãrata são simples estórias ou fatos 
históricos. Mas com Krsna elas tornam-se transcendentais; e 
quando as ouvimos de imediato nos relacionamos transcenden- 
talmente com o Senhor. O Srimad-Bhâgavaram também é um 
Purâna, mas a importância especial deste Purána é que as ativi- 
dades do Senhor são centrais, e não apenas fatos históricos su- 
plementares. O Śrimad- Bhafuvátam é por isso recomendado 
pelo Senhor Sri Caitanya Maháprabhu como o Purâna imacu- 
lado. Há uma classe de devotos menos inteligentes do Bhágavata 
Purána que desejam saborear imediatamente as atividades do 
Senhor narradas no Décimo Canto, sem antes entender os cantos 
primários. Eles têm a impressão falsa de que os outros cantos 
não estão relacionados com Krsna, e assim, mais tola que inte- 
ligentemente, eles: começam a leitura do Décimo Canto. Aqui 
se diz especificamente a esses leitores que os outros cantos do 
Bhagavatam são tão importantes como o Décimo Canto. Nin- 
guém deve tentar penetrar nos temas do Décimo Canto sem ter 
entendido completamente o significado dos outros nove cantos. 
Krsna e Seus devotos puros como os Pândavas estão no mesmo 
plano. Krsna não existe sem Seus devotos de todas as rasas, e os 
devotos puros, como os Pandavas, não existem sem Krsna. Os 
devotos e o Senhor são interligados, e eles não podem ser sepa- 
rados. Portanto as conversas sobre eles são todas krsna-kathã, 
ou tópicos sobre o Senhor. 


VERSOS 13-14 


qa Piaget 
die fai mas | 
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ni FABER 12311 
a a RR A RA 

gaia aga Aria! 
INEA TA 

afai w fafa el 


yadā mrdhė käurava-srñjayānām 
viresv atho vira-gatim gatesu 

vrkodaráviddha-gadábhimarsa- 
bhagnoru-dande dhrtarástra-putre 


bhartuh priyam draunir iti sma pasyan 
krsnã-sutânâm svapatãm Siramisi 

upáharad vipriyam eva tasya 
jugupsitam karma vigarhayanti 


yadá=quando; mrdhe=no campo de batalha; kaurava=0 grupo 
de Dhrtarastra; srijayânâm-do grupo dos Pândavas; viresu=dos 
guerreiros; atho-assim; vira-gatim-o destino merecido pelos 
guerreiros; gatesu-sendo obtido; vrkodara=Bhima (o segundo 
Pândava); aviddha-atingido; gadã-pela maça; abhimarsa- 
lamentando-se; bhagna—quebrada; uru- -dande-coluna vertebral; 
dhrtarástra-putre—o filho do rei Dhrtarástra; bhartuh-do mestre; 
priyam-satisfatório; draunih-o filho de Dronacárya; iti-assim; 
sma-seria; pasyan-vendo; krsnã-Draupadi; - sutânâm-dos 
filhos; svapatâm-enquanto dormiam; sirâmsi-cabeças; upâha- 
rat-deu como galardão; vipriyam-agradável; eva-como; tasya— 
seu; jugupsitam--muito abominável; karma-ato; vigarhayanti- 
desaprovando. 











TRADUÇÃO 
Quando os respectivos guerreiros de ambos os grupos, a 
saber, os Kauravas é os Pândavas, foram mortos no Campo 
de Batalha de Kuruksetra e os guerreiros mortos obtiveram 
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seus merecidos destinos, e quando o filho de Dhrtarástra 
caiu a se lamentar, com a espinha quebrada, tendo sido 
atingido pela maça de Bhimasena — então o filho de Dronã- 
cârya [Asvatthâma] decapitou os cinco filhos adormecidos 
de Draupadi e entregou-os como galardão a seu mestre, 
pensando tolamente que ele ficaria satisfeito. Duryodhana, 
contudo, desaprovou o abominável ato e não ficou nada 
satisfeito. 





SIGNIFICADO 

Os tópicos transcendentais das atividades do Senhor Sri Krsna 
no Srimad-Bhagavatam.comegam a partir do fim da batalha 
em Kuruksetra, onde o próprio Senhor falou de Si Mesmo no 
Bhagavad-gitã, Portanto, tanto o Bhagavad-gitã quanto o 
Srimad-Bhâgavatam são tópicos transcendentais do Senhor 
Krsna. O Gitã é krsna-kathã, ou tópicos de Krsna, porque é fa- 
lado pelo Senhor; e o Bhagavatam também é krsna-kathã porque 
é falado sobre o Senhor. O. Senhor Sri Cai Mahaprabhu 
quis por Sua ordem que todos fossem informados sobre ambos 
krsna-kathãs. O Senhor Krsna Caitanya é o próprio Krsna, ves- 
tido de devoto de Krsna, e por isso as versões tanto do Senhor 
Krsna quanto de Sri Krsna Caitanya Maháprabhu sáo idénticas 
O Senhor Caitanya desejou que todos que nasçam na Índia co- 
nheçam seriamente esses krsna-kathas, e então, após. plena 
compreensão, preguem a mensagem transcendental para todos 
em todas.as partes do mundo, Isso trará a paz e prosperidade 
desejadas ao mundo aflito. 








VERSO 15 


ma fugi fer gara 
Mara qi ROA! 
a aaa, a N 
mata Sisunam nidhanamñ sutanám 
nisamya ghoram paritapyamana 
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tadarudad váspa-kalakulaksi 
tãm sântvayann aha kiritamali 


máãtã-a mãe; sisânaâm-dos filhos; nidhanam-massacre; sutã- 
nâm-dos filhos; nisamya-após ouvir; ghoram-pavoroso; pari- 
tapyamânã-lamentando-se; tadã-naquele momento; “arudar- 
começou a chorar; vaspa-kala-akula-aksi-com lágrimas nos 
olhos; tâm-a ela; santvayan-apaziguar; aha-disse; kiritamáli- 
Arjuna. 





TRADUÇÃO 
Draupadi, a mãe dos cinco filhos dos Pândavas, após 
ouvir sobre o massacre de seus filhos, começou a chorar 
aflitamente, com os olhos cheios de lágrimas. Tentando 
apaziguá-la sobre sua grande perda, Arjuna falou-lhe 
assim: 


VERSO 16 


Tl A MEM NÃ 
aged: fire caraio: | 
WinRar 
ARA Aa anio 


tada $ucas te pramrjâmi bhadre 
yad brahma-bandhoh Sira átatáyinah 
gândiva-muktair visikhair upahare 
tvákramya yat snásyasi dagdha-putrá 


tadã-somente então; súcah-lágrimas de pesar; te-tuas; pra- 
mrjâmi-enxugarei; bhadre-ó amável "senhora; yat-quando; 
brahma-bandhoh-de um” brâhmana degradado; sirah-cabe- 
ça; atatâyinah-do agressor; gândiva-muktaih-atiradas pelo 
arco chamado Gândiva; visikhaih-pelas flechas; upahare- 
presentear-te-ei; tvãa-tu mesma; akramya=—pousando sobre ela; 
vat-a qual; snãsyasi-tomar teu banho; dagdha-putrã-após cre- 
mar os filhos: 
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t TRADUÇÃO 

O amável senhora, quando te presentear com a cabeça 
daquele brãhmana, após decapitá-lo com as flechas do meu 
arco Gândiva, então enxugarei as lágrimas de teus olhos e 
apaziguar-te-ei, Então, após cremar os corpos de teus fi- 
lhos, poderás tomar teu banho pousando os pés sobre a ca- 
beça dele. 


SIGNIFICADO 

Um inimigo que ateia fogo à casa, administra veneno, ataca 
de repente com armas mortais, saqueia riqueza ou usurpa os 
campos agrícolas, ou seduz a esposa alheia é chamado agressor. 
Tal. agressor, mesmo que seja um bráhmana ou dito filho de 
brâhmana, tem que ser castigado de qualquer maneira. Quando 
Arjuna prometeu decapitar o agressor chamado Asvatthamã, ele 
sabia bem que Asvatthâmã era filho de um brâhmana, mas, por- 
que o assim chamado brãhmana agiu como um carniceiro, ele 
foi tomado como tal, e não havia possibilidade de pecado ao ma- 
tar tal filho de brâhmana, que mostrou ser um vilão. 


VERSO 17 


A ai aña: 

q arafirargaficaa: | 
ara San 

HA RA AAN 


iti priyam valgu-vicitra-jalpaih 
sa sántvayitvacyuta-mitra-sútah 
anvádravad damsita ugra-dhanvá 
kapi-dhvajo guru-putram rathena 


itizassim; priyam—ao querido; valgu—doce;, vicitra—variadas; 
jalpaih-pelas, declarações; :sah=ele; sântvayirvã-satisfazendo; 
acyuta-mitra-sútah—Arjuna, a quem o Senhor infalível guia 
como amigo e quadrigário; anvâdravat-seguiu;. damsitah- 
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estando protegido pela'kavaca; ugra-dhanvã-munido de armas 
mortíferas; kapi-dhvajah-Arjuna; guru-putram-o filho do mes- 
tre marcial; rathena—subindo na quadriga. 


TRADUÇÃO 
Arjuna, ao qual o Senhor infalível guia sob a forma de 
amigo e quadrigário, satisfez assim à querida senhora com 
essas declarações. Então ele vestiu a armadura, muniu-se 
de armas mortíferas, e, subindo em sua quadriga, saiu ao 
encalço de Asvatthâmaã, o filho de seu mestre marcial. 


VERSO 18 


ama q fes qa 
ra a | 
FEAR 


MIRA exp: III 


tam apatantam sa vilaksya dúrát 
kumara-hodvigna-maná rathena 

paradravat prana-paripsur urvyám 
yávad-gamám rudra-bhayãd yatha kah 


tam-a ele; apatantam-vindo furiosamente; sah-ele; vilaksya- 
vendo; dúrãt-à distância; kumãra-hã-o assassino dos príncipes; 
udvigna-manãh=com a mente perturbada; rathena-na quadriga; 
parâdravat-fugiu; prâna-vida; paripsuh-para proteger; urvyâm- 
com grande velocidade; yávat-gamam-enquanto fugia; rudra- 
bhayat-por temor a Siva; yathã-como; kah-Brahmaã (ou arkah- 
Surya). 


TRADUÇÃO 
Asgvatthâma, o assassino dos príncipes, vendo de longa 
distância que Arjuna vinha em sua direção com grande 
velocidade, fugiu em sua quadriga, tomado de pânico, sim- 
plesmente para salvar sua vida, assim como Brahmã fugiu 
por temor a Siva. 
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SIGNIFICADO 

De acordo com a matéria de leitura, quer se trate aqui de kah 
ou arkah, há duas referências: nos Purânas. Kah significa 
Brahmã, que certa vez ficou encantado por sua própria filha e 
começou a persegui-la,' o que enfureceu Siva, que atacou 
Brahmã com seu tridente. Brahmaji fugiu, temendo: por sua 
vida.-Quanto a arkah, há uma referência no Vâmana Purána. 
Havia um demônio chamado:Vidyunmaãli; que ganhou de presente 
um brilhante áeroplano dourado: Com o aeroplano ele viajou atrás 
do sol, fazendo-a noite desaparecer por causa da brilhante reful- 
gência desse aeroplano. Então o deus do sol ficou irado, e com 
seus raios virulentos ele derreteu o aeroplano. Isso enraiveceu 
o Senhor Siva. Então o Senhor:Siva atacou o deus do sol, que 
fugiu e por fim caiu em Kãsi (Várânasi), e o local tornou- 
se famoso como Lolárka. 





VERSO 19 


arara refira | 
RR aa fra 117211 


yadásaranam átmánam 
aiksata srânta-vajinam 

astram brahma-siro mene 
átma-tránam dvijátmajah 


yadã-quando; asaranam--sem outra proteção; atmanam-ele 
próprio; aiksata-viu; srânta-vajinam-estando cansados os cava- 
los;uastram-arma; brahma-sirah-a mais elevada ou derradeira 
(nuclear); mene=aplicou; . arma-trânam-simplesmente para 
salvar-se; dvija-âtma-jah-o filho do brâhmana. 





TRADUÇÃO 
Quando o filho do brahmana [Asvattháma] viu que seus 
cavalos estavam cansados, ele considerou que não havia 
alternativa para sua proteção além de usar sua arma der- 
radeira, a brahmástra [arma nuclear]. 
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SIGNIFICADO 

Somente em último caso, quando não há alternativa, aplica-se 
a arma nuclear chamada brahmastra. Aqui a palavra dvijatmajah 
é significativa, porque Asvatthâmã, embora filho de Dronã- 
cãrya, não era exatamente um brâhmana qualificado. O homem 
mais inteligente é chamado de bráhmana, mas este náo é um 
título hereditário. Anteriormente Asvatthâmã também fora cha- 
mado de brahma-bandhu, ou o amigo de um bráhmana. Ser 
amigo de um bráhmana náo significa que se é um brâhmana por 
qualificação. O amigo ou filho de um brâhmana, quando plena- 
mente qualificado, pode ser chamado brahmana, e não de outra 
maneira. Uma vez que a decisão de Asvatthâmã é imatura, aqui 
ele é propositalmente chamado de filho de brâhmana. 


VERSO 20 


aqua q aq armario: À 


Ama mr safa Rol 


athopasprsya salilam 
sandadhe tat samáhitah 

ajánann api samháram 
prâna-krechra upasthite 


atha—assim; upaspr$ya—tocando para santificar-sez salilam= 
água; sandadhe-cantou Os hinos; tat-isso; samahitah-estando 
concentrado; ajânan-sem saber; api-embora; samháram-com- 
bate; prâna-krcchre-vida posta em perigo; upasthite-estando 
situado em tal posição; 





TRADUÇÃO 
Uma vez que sua vida estava em perigo, ele tocou a água 
para santificar-se e concentrou-se no cantar dos hinos para 
atirar armas nucleares, embora não soubesse como comba- 
ter tais armas. 


SIGNIFICADO 
As formas sutis de atividades materiais são mais refinadas 
que os métodos mais grosseiros de manipulação material. Essas 
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formas sutis de atividades materiais sáo efetuadas através da pu- 
rificagáo do som. Aqui se adota o mesmo método, através do 
cantar de hinos para atuarem como armas nucleares. 


VERSO 21 


q A E ZA 
aa A RRA ER 
tatah praduskrtam tejah 
pracandam sarvato disam 
pranáapadam abhipreksya 
visnumñ jisnur uváca ha 





tatah—n praduskrtam=disseminou-se; tejah—brilho; pra- 
candam-aterradora; sarvatah-por todas as partes; disam-di- 
reções; prâna-àpadam-afetando a vida; abhipreksya-tendo 
observado isso; visnum-ao Senhor; jisnuh-Arjuna; uvâca- 
disse; ha-no passado, 





TRADUÇÃO 
Nisso, uma luz brilhante espalhou-se por todas as dire- 
ções. Era tão aterradora que Arjuna pensou que sua pró- 
pria vida estava em perigo, e assim ele começou a dirigir-se 
ao Senhor $ri Krsna. 
VERSO: 22 


3 33m 
Em EST ARRE AAA | 
a zas AA 11231 
arjuna uvaca 
krsnakrsnamaha-baho 
bhaktanam abhayarikara 


tvam eko dahyamânanam 
apavargo Si samsrteh 


arjunah uvaca—Arjuna disse; krsna=ó Senhor Krsna: krsna—ó 
Senhor Krsna; maha-baho -Ele que é Todo-poderoso; bhaktanam— 
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dos devotos; abhayarikara-erradicando os temores de; tvam— 
Vós; ekah-somente; dahyamânanam-aqueles que estão so- 
frendo de; apavargah-o caminho da liberação; asi-estão; 
samsrteh-no meio das misérias materiais. 


TRADUÇÃO 
Arjuna disse: Ó meu Senhor Śri Krsna, Vós sois a todo- 
poderosa Personalidade de Déus! Não há limite para Vossas 
diferentes energias. Portanto, somente Vós sois competente 
para instilar destemor no coração de Vossos devotos. Todos 
que estão nas chamas das misérias materiais podem encon- 
trar o caminho da liberação apenas em Vós. 


SIGNIFICADO 

Arjuna estava ciente das qualidades transcendentais do Senhor 
Sri Krsna, visto que já as havia experimentado durante a Guerra 
de Kuruksetra, na qual ambos estiveram presentes. Portanto, a 
versão de Arjuna sobre o Senhor Krsna é autorizada. Krsna é 
todo-poderoso e é especialmente a causa de destemor para os de- 
votos. Um devoto do Senhor é sempre destemido, por causa da 
proteção dada pelo Senhor. A existência material é assim como 
um fogo abrasador na floresta, © qual pode ser extinguido pela 
misericórdia do Senhor Sri Krsna. O mestre espiritual é o repre- 
sentante da misericórdia do Senhor. Portanto, uma pessoa que 
está queimando nas chamas da existência material pode receber 
as chuvas de misericórdia do Senhor através do meio transpa- 
rente do mestre espiritual auto-realizado. O mestre espiritual, 
através de suas palavras, pode penetrar no coração das pessoas 
sofredoras e injetar-lhes conhecimento transcendental, que por 
si só pode extinguir 0 fogo da existência material. 


VERSO 23 
AR: JON MA A 
qui A ESEN RAA AAAA 1123 1 
tvam adyah purusah saksad 
isvarah prakrteh parah 
mayam vyudasya cic-chaktyã 
kaivalye sthita átmani 


















































396 Srimad-Bhãgavatam [Canto 1, Cap. 7 
tvam adyah-Nós sois a original; purusah-a personalidade 
desfrutadora; sáksat-diretamente; isvarah-o controlador; pra- 
krteh-da natureza material; parah-transcendental; .máyâm-a 
energia material; vyudasya-aquele que rechaça; cit-Saktya-à 
força da potência interna; kaivalye-em puros conhecimento e 
bem-aventurança eternos; sthitah--situado; atmani-próprio eu. 


TRADUÇÃO 
Vós sois a original Personalidade de Deus que Vos expan- 
dis pelas criações e sois transcendental à energia material. 
Vós rechaçais os efeitos da energia material à força de 
Vossa potência espiritual. Estais sempre situado em bem- 
aventurança eterna e conhecimento transcendental. 


SIGNIFICADO 

OQ Senhor afirma no Bhagavad-gitã que aquele que se rende 
aos, pés de lótus do Senhor pode libertar-se das garras da nesci- 
dade. Krsna é como o:sol, e maya, ou a existência material, é 
como a escuridão. Onde quer que haja luz do sol, a escuridão, 
ou ignorância, desaparece imediatamente. Aqui se sugere, a 
melhor maneira de escapar do mundo de ignorância. O Senhor é 
tratado aqui como a original Personalidade de Deus. Dele se ex- 
pandem todas as outras Personalidades de Deus. O Senhor Visnu 
onipenetrante é a porção, ou expansão, plenária do Senhor 
Krsna. O Senhor Se expande em inumeráveis formas do Su- 
premo.e dos seres vivos, juntamente com Suas diferentes ener- 
gias. Mas Sri.Krsna é o original Senhor primordial, de quem 
tudo emana. O aspecto onipenetrante do Senhor, experimentado 
dentro do mundo manifesto, também é uma representação par- 
cial do Senhor. Paramãtmã, portanto, está incluído dentro dEle. 
Ele é a Absoluta Personalidade de Deus. Ele nada tem a ver com 
as ações e reações da manifestação material, porque está muito 
acima da criação material. A escuridão é uma representação per- 
vertida do sol, e portanto a existência da escuridão depende da 
existência do sol; mas, no próprio sol não há vestígio de escuri- 
dáo. Assim como o:sol é pleno somente de luz, de forma similar 
a Absoluta Personalidade de Deus, além da existéncia material, 
é plena de bem-aventurança. Ele é não apenas pleno de bem- 
aventurança, como também pleno de variedade transcendental. 
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A transcendência não é absolutamente estática, mas plena de va- 
riedade dinâmica: Ele é distinto da natureza material, que está 
envolvida pelos três modos da natureza material. Ele é parama, 
ðu o chefe. Portanto, Ele é absoluto. Ele tem múltiplas energias, 
e através de Suas diversas energias Ele cria, manifesta, mantém 
e destrói o mundo material Em Sua própria morada, entretanto, 
tudo é eterno e absoluto. O mundo não é conduzido pelas pró- 
prias energias, ou pelos próprios agentes poderosos, mas pelo 
potente Todo-poderoso, com todas as energias. 


VERSO 24 


ATRAE AAA: | 
fu e da o mf 1221) 


sa eva jiva-lokasya 
máyá-mohita-cetasah 

vidhatse svena viryena 
sreyo dharmâdi-laksanam 


sah-essa Transcendência; eva-certamente; jiva-lokasya-dos 
seres vivos condicionados; mãyã-mohita-cativados pela energia 
ilusória; cetasah-pelo coração; vidharse-executais; svena- 
por Vossa própria; viryena-influência; sreyah=bem supremo; 
dharma-âdi-quatro princípios da liberação; laksanam-caracte- 
rizados como. 1 

TRADUÇÃO i 

E contudo, embora estejais além do limite da energia 
material, Vós executais os quatro princípios da liberação, 
caracterizados como religião e assim por diante, para o 
bem supremo das almas condicionadas. 


SIGNIFICADO 
A Personalidade de Deus, $ri Krsna, por'Sua misericórdia 
sem causa, desce ao mundo manifesto sem ser influenciado pe- 
los: modos materiais da natureza. Ele está eternamente além das 
manifestações materiais. Ele desce por Sua misericórdia sem 
Causa apenas para redimir as almas caídas que estão cativas 
da energia ilusória. Elas sáo atacadas pela energia material, e 
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querem desfrutá-la sob falsos pretextos, embora em essência a 
entidade viva seja incapaz de desfrutar. Somos eternamente os 
servos do Senhor, e quando esquecemos esta posição pensamos 
em desfrutar do mundo material, mas na realidade estamos em 
ilusão; O Senhor desce para erradicar o falso sentido de desfrute 
e. assim. redimir. as almas condicionadas de volta ao: Supremo. 
Esta é a: natureza todo-misericordiosa do «Senhor para com: as 
almas caídas. 


VERSO 25 
ami mr am A | 
EA TARA MEGA RU! 
tathayam cavatáras te 
bhuvo bhãra-jihirsayã 
svānām cānanya-bhāvānām 
anudhyānāya cāsakrt 


tathã-assim; ayam-esta; ca-e; avatârah-encarnação; te- 
Vossos; bhuvah—do mundo material; bhãra-fardo; jihirsaya- 
para eliminar; svanâm-dos amigos: ca ananya-bhavanam-e dos 
devotos exclusivos; anudhyanaya-por se lembrarem repetida- 
mente; ca-e; asakrt- plenamente satisfeitos. 


TRADUÇÃO 
Assim desceis como uma encarnação para eliminar o 
fardo do mundo e beneficiar Vossos amigos, especialmente 
aqueles que são exclusivamente Vossos devotos e estão ab- 
sortos meditando em Vós. 


SIGNIFICADO 

Parece que o Senhor'é parcial com Seus devotos. Todos estão 
relacionados como Senhor. Ele é igual para todos, e todavia 
sente: mais inclinação «por Seus próprios: homens e devotos. 
O Senhor é o-pai de todos, Ninguém pode ser Seu pai, e não 
obstante ninguém pode ser Seu filho. Seus devotos são Seus 
parentes; e Seus devotos são Seu círculo de relações. Este é 
Seu passatempo transcendental, que nada tema ver com idéias 
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mundanas de parentesco, paternidade ou qualquer coisa assim. 
Como se mencionou anteriormente, o Senhor está acima dos 
modos da natureza material, e dessa maneira não há nada 
de mundano no que diz respeito a Seus parentes e relações no 
serviço devocional. 


VERSO 26 


fafie fag aña AAA | 
aiaga Aa: Tien NRIN 


kim idar svit kuto veti 
deva-deva na vedmy aham 
sarvato mukham áyáti 
tejah parama-dárunam 
e 8 
kim-que és idam-esta;'svit-vem; kutah—de onde; vá iti=0 que 
seja; deva-deva-ó Senhor dos “senhores; na=náo; vedmi=sei; 
aham-eu; sarvatah-em volta de tudo; mukham-=direções; dyáti= 
vinda de; tejah—refulgéncia; parama-muitíssimo; dárunam— 
perigosa. L 
TRADUÇÃO 
Ó Senhor dos senhores! Como é que esta perigosa reful- 
gência está se espalhando em 'volta de tudo? De onde ela 
vem? Não entendo isso. 


SIGNIFICADO 4 
Qualquer coisa que se apresente diante da Personalidade 
Deus deve ser precedida de devida apresentação de orações res- 
peitosas. Este é o procedimento padrão; e Sri Arjuna, embora 
fosse um amigo íntimo do Senhor, está observando este método 
para a informação geral. 


VERSO 27 

aaa 
e ana ma A | 
Amai az dei moa STAR IRON 
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sri-bhagavan uvãca 
vetthedam drona-putrasya 
bráhmam astram pradarsitam 
naivásau veda samharam 
prana-badha upasthite 


$ri-bhagavan—=a Suprema Personalidade de Deus; uváca= 
disse; vettha-simplesmente sabe por Meu intermédio; idam- 
isso; drona-putrasya=do filho de Drona; bráhmam: astram—hi- 
nos da arma brahma (nuclear); pradarsitam—manifestado; na— 
náo; eva—mesmó; asau—ele; veda-sabe, samharam—retragáo; 
prána-badhe-extincáo da vida; upasthite=estando iminente. 


TRADUÇÃO 
A Suprema Personalidade de Deus disse: Sabe por Meu 
intermédio que este é um ato do filho de Drona. Ele atirou 
os hinos de energia nuclear [brahmãstra], e não sabe como 
retrair o fulgor. Ele o fez por sentir-se desamparado, 
estando temeroso da morte iminente. 


SIGNIFICADO 

A brahmãstra é semelhante às armas nucleares modernas que 
são manipuladas por energia atómica, A energia atómica opera 
integralmente sobre total combustibilidade,. e a brahmastra tam- 
bém age assim. Ela cria um calor intolerável, semelhante ao da 
radiação atômica, mas a diferença é que a bomba atômica é um 
tipo grosseiro de arma nuclear, enquanto a brahmastra é um tipo 
sutil de arma, produzida pelo cantar de hinos. Trata-se de uma 
ciência diferente, e nos tempos antigos tal ciência era cultivada 
na terra de Bhárata-varsa. A ciência sutil do cantar de hinos 
também é material, mas ainda é desconhecida pelos modernos 
cientistas materiais. A ciência material sutil não é espiritual, 
mas tem relação direta com o método espiritual, que é ainda 
mais sutil. O cantador de hinos sabia-como aplicar a arma, bem 
como retraí-la. Isto era conhecimento perfeito. Mas o filho de 
Dronácárya, que fez uso desta ciência sutil, não sabia como 
retrair a arma. Ele a aplicou, estando temeroso de sua morte 
iminente, e assim a prática foi não somente imprópria mas tam- 
bém irreligiosa. Sendo filho de um brahmana, ele não devia ter 
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cometido tantos erros, e, devido a essa negligência tão grosseira 
do dever ele tornou-se passível de punição pelo próprio Senhor. 


VERSO 28 


a qe fraca e | 
segs sazna GAAT IRC 


na hy asyânyatamanm kificid 
astram pratyavakarsanam 

'jahy astra-teja unnaddham 
astra-jño hy astra-tejasá 


na-não; hi-certamente; asya-desta; anyatamam-outra; kihcit- 
qualquer coisa; astram-arma; prati-contra; avakarsanam-rea- 
cionária; jahi-subjuga-a;astra-tejah-o fulgor desta arma; uhnad» 
dham -muito poderosa; astra-¡ñah=hábil na ciéncia militar; hiz 
na realidade; astra-tejasã-pela influência de tua arma. 


TRADUÇÃO 
Ó Arjuna, somente outra brahmástra pode neutralizar 
esta arma. Uma vez que és hábil na ciéncia militar, subjuga 
o fulgor desta arma com o poder de tua própria arma. 


SIGNIFICADO 

Não há arma de revide para neutralizar os efeitos das bombas 
atómicas. Mas, através da ciência sutil a ação de uma brahmástra 
pode ser neutralizada, e, naqueles dias então, aqueles que eram 
peritos na ciência militar podiam neutralizar a brahmastra. O 
filho de Dronãcãrya não conhecia a arte de neutralizar à arma, e 
por isso Krsna solicitou que Arjuna a neutralizasse com o poder 
de sua própria arma. 


VERSO 29 
qa san 
FAR A A A l 
TEA TE a rama deu IRON 
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[Canto 1, Cap: 7 


súta uvãca 
Srutvá bhagavata proktam 
phalgunah para-vira-ha 
sprstvápas tam parikramya 
bráhmam bráhmástram sandadhe 


sútah-Súta Gosvâmi; uvaca-disse; Srutvã-após ouvir; bha- 
gavatã-pela Personalidade de Deus; proktam-o que foi dito; 
phalgunah-outro nome de Sri Arjuna; para-vira-hã-o matador 
do guerreiro opositor; -sprsivã-após tocar; ãpah-água; tam-a 
Ele; parikramya-circum-ambulando;. brâhmam-o Senhor Su- 
premo; brâhma-astram--a arma suprema; sandadhe atuou sobre 


> TRADUÇÃO 

Sri Súta Gosvâmi disse: Ao ouvir isso da Personalidade 
de. Deus, Arjuna tocou na água para purificar-se e, após 
circum-ambular o Senhor Sri Krsna, arremessou sua arma 
brahmástra para neutralizar a outra. 


VERSO :30 
ARA ER | 
ana dl da aos 1122)) 

samhatyânyonyam ubhayos 
tejasi Sara-samvrte 

ávrtya rodasi kham ca 
vavrdhãte 'rka-vahnivat 


samhatya—pela combinação de; anyonyam-um ao outro; 
ubhayoh-de ambos; rejasi-os fulgores; sara-armas; samvrte- 
avrtya-cobrindo;: rodasi-todo o firmamento; kham 
o espaço exterior; vavrdhate-aumentando;-arka-o. 
globo solar; vahni-vat-como o fogo. 





TRADUÇÃO 
Quando os raios das duas brahmãstras se combinaram, 
um grande círculo de fogo, semelhante ao disco do sol, 
cobriu todo o espaço exterior e todo o firmamento dos 
planetas. 
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SIGNIFICADO 

O calor criado pelo clarão de uma brahmastra assemelha-se. 
ao fogo manifestado no globo solar no momento da aniquilação 
cósmica. A radiação da energia atômica é muito insignificante 
em comparação: com o calor produzido por uma:brahmastra. A 
detonação da bomba atômica pode no máximo explodir um 
globo, mas o calor produzido pela brahmastra pode destruir toda 
a estrutura cósmica. Faz-se, portanto, a comparação com o calor 
no momento da aniquilação. 


VERSO 31 


mara aia AREA 
zam a ah: aaa 11341] 


drstvāstra-tejas tu tayos 
tril lokān pradahan mahat 
dahyamānāh prajāh sarvāh 
sámvartakam ámamsata 


drstva-vendo assim; astra-arma; tejah-calor; tu-mas; tayoh= 
de ambas; trin—trés; lokan=planetas; pradahat=abrasador; mahat= 
severamente; dahyamánah—queimando; prajah=população;isar- 
váh—por toda a parte; sámvartakam—o nome do fogo que devasta 
durante a aniquilação 'do universo; amarsata-SOmaSOl a 
pensar. 


TRADUÇÃO 
Toda a população dos três mundos foi abrasada pelo ca- 
lor combinado das duas armas, 'Todos se lembraram do 
fogo'samvartaka que ocorre no momento da aniquilação. 


SIGNIFICADO 
Os três mundos são os planetas superiores, inferiores e inter- 
mediários do universo. Embora a brahmastra tivesse sido solta 
nesta Terra, o calor produzido pela combinação de ambas as ar-. 
mas cobriu todo o universo, e todas as populações em:todos os, 
diferentes planetas começaram a sentir excessivo calor, compa- 
rando-o ao do fogo samvartaka. Portanto, não existe nenhum 
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planeta sem seres vivos; como pensam os materialistas menos 
inteligentes. 
VERSO 32 


Aa dai a aq 
ma aa AA RI 
prajopadravam alaksya 


loka-vyatikaram ca tam 
matam ca vâsudevasya 
sañjahárarjuno dvayam 





praja-as pessoas em geral; upadravam- perturbação 
tendo visto; loka-os planetas; vyatikaram-—destruição; 
bém; tam-isso; matam ca-e a opinião; vasudevasya-de Vãsu- 
deva, Sri Krsna; sañijahára—retraiu; arjunah—Arjuna; dvayam— 
ambas as armas. 





TRADUÇÃO 
Vendo assim a perturbação da população em geral e a 
iminente destruição dos planetas, Arjuna retraiu imediata- 
mente ambas as armas brahmastra, conforme o Senhor Sri 
Krsna havia desejado. 


SIGNIFICADO 

A teoria de que as explosões das bombas atômicas modernas 
podem aniquilar o mundo é imaginação infantil. Em primeiro lu- 
gar, a energia atômica não é poderosa o bastante para destruir o 
mundo. E em segundo lugar, tudo isso depende, em última aná- 
lise, da vontade suprema 'do Senhor Supremo, porque sem Sua 
vontade ou sanção nada pode ser construído ou destruído. Tam- 
bém é tolice pensar que as leis naturais são fundamentalmente 
poderosas. A lei da natureza material funciona sob a direção do 
Senhor, como se confirma no Bhagavad-gitã. Ali o Senhor diz 
que as leis naturais atuam sob Sua supervisão. O mundo pode ser 
destruído somente pela vontade do Senhor, e não pelos capri- 
chos de políticos mesquinhos. O Senhor Sri Krsna desejou que 
as armas lançadas por Drauni e Arjuna fossem recolhidas, e 
Arjuna executou isso imediatamente. De forma similar, há muitos 
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agentes do Senhor todo-poderoso, e somente por Sua vontade 
alguém pode executar o que Ele deseja. 


VERSO 33 


a Ta A e MAGA | 
q vi tam A SR 


tata asâdya tarasã 
dárunam gautami-sutam 

babandhamarsa-tâmraksah 
pasuni rasanayã yathã 


tatah-nisso; ásadya—prendeu; tarasá—destramente; dárunam= 
perigoso; gautami-sutam-o filho de Gautami; babandha-amar- 
rado; amarsa-irado; tâmra-aksah-com olhos vermelhos como 
cobre; pasum-animal; rasanayã-com cordas; yathã-por assim 
dizer. 


TRADUÇÃO 
Arjuna, seus olhos ardendo em ira como duas bolas verme- 
lhas de cobre, prendeu habilidosamente o filho de Gautami 
eo atou com cordas, como se fosse um animal. 


SIGNIFICADO 

A mãe de Asvatthama, Krpi, nascera na família de Gautama. 
O ponto significativo neste sloka é que Asvatthâmã foi preso:e 
amarrado com cordas como se fosse um animal, Segundo Sridhara 
Svami, Arjuna foi obrigado a agarrar este filho de brâhmana 
como se fosse um animal porque isso fazia parte de seu dever 
(dharma). Essa sugestão de Sridhara Svâmi também é confir- 
mada na afirmação posterior de Sri Krsna. Asvatthâmã era filho 
genuíno de Dronacarya e Krpi, mas, porque havia se degradado 
a um status inferior de vida, foi apropriado tratá-lo como um 
animal e não como um bráhmana. 


VERSO 34 
Brg fere TESS ae | 
SERA A AA (128 

















406 Srimad-Bhãgavatam [Canto 1; Cap. 7 


Sibiraya ninisantam 
rajjvã baddhvã ripuni balar 
praharjunam prakupito 
bhagaván ambujeksanah 


Sibiraya—no'caminho do acampamento militar; ninisantam— 
enquanto o: trazia; rajjvã-pelas  cordas;..baddhvá—amarrado; 
ripum-o inimigo; balat-à força; prãha-disse; arjunam-a 
Arjuna; prakupitah-irado; bhagavân-a Personalidade de Deus; 
ambuja-iksanah--que olha com Seus olhos de lótus. 


TRADUÇÃO 

Após amarrar Asvatthâmã, Arjuna queria levá-lo ao 
acampamento militar. A Personalidade de Deus, Sri Krsna, 
observando com Seus olhos de lótus, falou ao irado Arjuna. 

SIGNIFICADO 

Aqui se descreve que tanto Arjuna quanto o Senhor $ri Krsna 
estavam com ânimo irado; mas os olhos de Arjuna eram como 
bolas de cobre vermelho, ao passo-que'os olhos do Senhor eram 
como dois lótus. Isso significa'que o ânimo irado de Arjuna e o 
do Senhor não estão no mesmo nível. O. Senhor é'a Transcen- 
dência, e por conseguinte Ele é absoluto em qualquer estágio. 
Sua ira não é como a ira' do'ser vivo condicionado dentro dos 
modos: qualitativos da natureza material; Por Ele ser absoluto, 
tanto Sua ira quanto Seu prazer são o mesmo: Sua ira não Se 
manifesta nos três modos da natureza material. É apenas um si- 
nalde sua inclinação mental para a causa de Seu devoto, porque 
esta é Sua natureza transcendental. Portanto, mesmo que Ele es- 
teja'irado, o objeto de Sua ira é abençoado. Ele é imalterável em 
todas as circunstâncias. 


VERSO 35 
oa ad af al 
MARA: RAR TA Il 


mainam partharhasi tratum 
brahma-bandhum imam jahi 
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yo 'sav anágasah suptán 
avadhin nisi balakán 


mã enam-nunca a ele; pártha-ó Arjuna; arhasi-deves; trâtum— 
soltar; brahma-bandhum-um parente de um brãhmana; imam-a 
ele; jahi-mata; yah-ele (que-tem); asau-aqueles; andgasah- 
impecáveis; suptân-enquanto'dormiam; avadhit-matou; ni$i-à 
noite; balakân-os meninos. 


TRADUÇÃO 
O Senhor $ri Krsna disse: Ó Arjuna, não deves usar de 
misericórdia e soltar este parente de um bráhmana [brahma- 
bandhu], pois ele matou meninos inocentes enquanto 
dormiam. 


SIGNIFICADO 

Apalavra brahma-bandhu é significativa: Uma pessoa 'que 
acontece de nascer na família de um brâhmana mas não é quali- 
ficada para ser chamada de brâhmana é chamada de parente de 
brãhmana, e não de brâhmana. O filho do juiz da corte suprema 
não é virtualmente um juiz da corte suprema, mas não há mal em 
dirigir-se ao filho do juiz da corte suprema como um parente da 
Honorável Justiça. Portanto, assim como apenas por nascimento 
uma pessoa não se torna juiz da corte suprema, da mesma forma 
ela não se torna um brãhmana simplesmente por hereditarie- 
dade, mas por adquirir as necessárias qualificações de brâhmana. 
Assim como o magistrado da corte suprema é um posto para ho- 
mens qualificados, da mesma maneira o posto de'brahmana é 
alcançável apenas por qualificação. O sastra ordena que mesmo 
que boas qualidades sejam vistas numa pessoa nascida numa fa- 
mília que não seja a de um bráhmana, esse homem qualificado 
tem que ser aceito como bráâhmana;e, da mesma forma, se uma 
pessoa nascida na família de um brãhmana é desprovida de qua- 
lificações bramânicas, então ela deve ser tratada como um não- 
brãhmana, ou, dizendo melhor, um parente de brahmana. O 
Senhor $ri Krsna, a autoridade suprema de todos os princípios 
religiosos, os Vedas, aponta pessoalmente essas diferenças, e 
Ele está a ponto de explicar a razão disso nos slokas seguintes. 
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VERSO 36 
as ago ga qto fai vem | 
ama foi ata a gra A RA 
mattam pramattam unmattam 
suptam báalam striyam jadam 
prapannam viratham bhitam 
na ripum hanti dharma-vit 


mattam-desatento;  pramattam-intoxicado; unmattam-in- 
sano; suptam-adormecido; | balam-menino; striyam-mulher; 
jadam-tolo; prapannam=rendido; viratham=aquele que perdeu 
sua: quadriga; bhitam—amedrontado; na—náo; ripum—inimigo; 
hanti-mata; dharma-vit-aquele que conhece os princípios da 
religião. Z 

TRADUÇÃO 

Uma pessoa que conhece os princípios da religião não 
mata um inimigo que está desatento, intoxicado, insano, 
adormecido, amedrontado ou desprovido de sua quadriga. 
Tampouco ela mata um menino, uma mulher, uma criatura 
tola ou uma alma rendida. 


SIGNIFICADO. 

Um inimigo que não oferece resistência não é morto jamais 
por um guerreiro conhecedor dos princípios da religião. Antiga- 
mente as batalhas eram travadas, baseadas nos princípios da 
religião e não por causa do gozo dos sentidos. Se acontecia de o 
inimigo estar intoxicado, adormecido, etc.., como se mencionou 
acima, ele nunca devia ser morto. Esses são alguns dos códigos 
da-guerra religiosa. Anteriormente, 'a guerra jamais era decla- 
rada por causa dos caprichos de líderes políticos egoístas; ela:se 
executava com base em princípios religiosos; livres-de todos os 
vícios. Arviolência executada com base em princípios religiosos 
é muito superior à dita não-violência. 


VERSO 37 


EUA ONO; GATA Ea | 
Aa A ARA GUA lol 
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sva-prânãn yah para-prânaih 
prapusnáty aghrnah khalah 

tad-vadhas tasya hi sreyo 
yad-dosad yáty adhah pumán 


sva-prânân-a própria vida; yah-aquele que; para-prânaih-à 
custa da vida de outras pessoas; prapusnati-mantém' devida- 
mente; aghrnah-sem-vergonha; khalah-ignóbil; tat-vadhah= 
matá-la; tasya-sua; hi-certamente; sreyah=bem-estar; yat--atra- 
vés do que; dosat—pela falta; yáti-vai; adhah=para baixo; 
pumân-uma pessoa, 


TRADUÇÃO 

Uma pessoa cruel e ignóbil que mantém sua existência à 
custa da vida de outras pessoas merece ser morta para seu 
próprio bem-estar, pois de outra forma degradar-se-á de- 
vido a suas próprias ações. 

SIGNIFICADO 

Pena de talião é a punição justa para uma pessoa que Cruel e 
desavergonhadamente vive às custas da vida de outros. A mora- 
lidade política consiste em punir alguém com sentença de morte 
a fim de salvar a pessoa cruel de ir para o inferno. Que um assas- 
sino seja condenado pelo estado à sentença de morte resulta no 
bem do próprio réu, porque em sua'próxima vida ele não terá 
que sofrer por seu assassinato. Tal sentença de morte é a menor 
punição que se pode-oferecer ao assassino, e nos smrti-Sastras se 
diz que os homens que são punidos pelo rei com base no princí- 
pio da pena de talião purificam-se de todos os seus pecados, 
tanto assim que eles podem tornar-se elegíveis a serem promovi- 
dos aos planetas celestiais. Segundo Manu, o grande autor dos 
códigos civis e princípios religiosos, mesmo aquele que mata 
um animal deve ser considerado um assassino, porque a comida 
animal não se destina em absoluto ao homem civilizado, cujo 
dever principal é preparar-se para voltar ao Supremo. Ele diz 
que no ato de matar um animal há uma conspiração feita pela 
equipe de pecadores, e todos eles são passíveis de'serem puni- 
dos como assassinos, exatamente como no caso de uma equipe 
de conspiradores que matam de comum acordo um ser humano. 
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Aquele que dá permissáo, aquele que mata:o animal, aquele que 
vende o animal morto, aquele que cozinha o animal, aquele que 
administra a distribuigao do alimento, e finalmente aquele que 
come este alimento animal cozido — são-todos assassinos, e to- 

` dos estão sujeitos a serem punidos pelas leis da natureza. Nin- 
guém pode criar um ser vivo apesar de todo o avango da ciéncia 
material, e por isso.ninguém tem-o direito de matar um ser vivo 
por seus próprios caprichos independentes. Para os comedores 
de animais, as escrituras sancionam somente restritos sacrifícios 
animais, e tais sanções existem apenas para evitar a abertura de 
matadouros, e não para incentivar a matança de animais. O pro- 
cedimento sob o qual o sacrifício animal é permitido nas escri- 
turas é bom tanto para o animal'sacrificado quanto para os 
comedores de animais. E bom para o animal no sentido de que o 
animal sacrificado é imediatamente promovido à forma humana 
de vida'após ser: sacrificado no altar; e o comedor de animal é 
poupado dos tipos mais grosseiros de pecados (comer cames for- 
necidas por matadouros organizados, isto é, lugares sinistros 
que geram todos os tipos'de aflições materiais para a sociedade, 
a nação e as pessoas em geral). O mundo material é em si um 
lugar sempre cheio de ansiedades; e, pelo incentivo à matança 
de animais, toda'a atmosfera polui-se cada vez mais, com guer- 
ras, pestes, fome e muitas outras calamidades indesejáveis. 


VERSO 38 


AAA A A MARA ARA A | 
ara fica q miaa gi 113011 


( pratisrutam ca bhavatá 
pañcályai $rnvato mama 
aharisye Siras tasya 
yas te mánini putra-há 


pratisrutam-foi prometido; ca-e; bhavatã-por ti; paricalyai- 
à filha do'rei-de Pancala (Draupadi); $rnvatah-que foi ouvido; 
mama-=por Mim, pessoalmente; aharisye-hei de trazer; sirah-a 
cabeça; tasya-dele; yah=a quem; te-tua; mânini-considero; 
putra-hã-o assassino de teus filhos. 
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TRADUÇÃO 
Além disso, Eu ouvi pessoalmente prometeres a Draupadi 
que lhe trarias a cabeça do assassino de seus filhos. 


VERSO 39 


gata IO ATE | 
dl A fio pa gadina: iI 


tad asau vadhyatám papa 
atatayy atma-bandhu-há 

bhartus ca vipriyam vira 
krtavân kula-pamsanah 


tat-portanto; asau-este "homem; vadhyatâm-será morto; 
pápah—o pecador; áratáyi-assaltante; átma=próprio; bandhu- 
hã-matador dos “filhos; bhartuh=do mestre; ca-também; 
vipriyam—náo tendo satisfeito; vira-ó guerreiro; krtavân-aquele 
que fez isto; kula-pârisanah-a escória da família 


TRADUÇÃO 
Este homem é um assassino e matador de teus próprios 
membros familiares. Não apenas isso, mas ele também des- 
contentou seu mestre. Ele é nada mais que a escória de sua 
família. Mata-o imediatamente! 


SIGNIFICADO 

Aqui se condena o filho de Dronácárya como a escória da fa- 
mília. O bom nome de Dronácárya era muitíssimo respeitado. 
Embora ele integrasse o grupo inimigo, os Pándavas mantinham 
sempre seu respeito por ele, e Arjuna saudou-o antes de iniciar a 
luta. Não havia nada dé errado nisso. Mas o filho de Dronácárya 
degradara-se , cometendo atos que nunca são praticados por dvijas, 
ou as castas superiores dos duas vezes nascidos. Asvatthâmã, 
o filho de Dronacãrya, cometeu assassinato ao matar os cinco 
filhos adormecidos de Draupadi, com-o que descontentou seu 
mestre Duryodhana, que não‘ aprovou absolutamente o abomi- 
nável ato de matar os cinco filhos adormecidos:dos Pándavas. 
Isso significa que Asvatthâmã tornou-se assaltante dos-próprios 
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familiares de Arjuna, e assim era passível de punição da parte 
dele. Nos sástras, condena-se à morte aquele que ataca sem 
aviso, ou mata pelas costas, ou ateia fogo à casa alheia, ou rapta 
a esposa de outrem. Krsna lembrou estes fatos a Arjuna, para 
que ele tomasse conhecimento deles e fizesse o que era justo. 


VERSO 40 


vã qiga gd qui: a dif: | 
Ford yegi aaa RO ligo! 


súta uyáca 
evam pariksatã dharmam 
párthah krsnena coditah 
naicchad dhantum guru-sutam 
yadyapy átma-hanam mahán 


sútah-Súta Gosvámi; uvaca-disse; evam-isto;  pariksatá— 
sendo examinado; dharmam=quanto ao dever; parthah-Sri 
Arjuna; krsnena—pelo Senhor Krsna; coditah-sendo encorajado; 
na aicchat-não gostou; hantum-matar; guru-sutam-o filho de 
seu mestre; yadyapi-embora; átma-hanam—matador dos filhos; 
mahãn-muito grande. 

TRADUÇÃO 

Súta Gosvâmi disse: Embora Krsna, que fazia um exame 
de religião com Arjuna, encorajasse Arjuna a matar o filho 
de Dronácáirya, Arjuna, uma grande alma, não gostou da 
idéia de matá-lo, apesar de Asvatthâmã ser o abominável 
assassino dos familiares de Arjuna. 


SIGNIFICADO 

Arjuna erà sem dúvida uma-grande alma, o que também está 
provado aqui. Nessa passagem, ele é encorajado pessoalmente 
pelo Senhor a matar o filho de Drona, mas Arjuna considera que 
o filho de seu grande mestre deve ser poupado, pois acontecia de 
ser o filho de Dronacãrya, muito embora fosse um filho indigno, 
tendo feito caprichosamente todos os tipos de atos abomináveis 
para o benefício de ninguém. 
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O Senhor Sri; Krsna encorajou Arjuna externamente apenas 
para pôr à prova o senso de dever de Arjuna. Não é que Arjuna 
fosse incompleto no'senso de-seu dever, nem que;o Senhor Sri 
Krsna não tivesse consciência do senso de dever de Arjuna. Mas 
o Senhor $ri Krsna põe à prova muitos de Seus devotos puros 
apenas para exaltar o senso de dever de tais devotos puros. As 
gopis também foram postas à prova, Prahlada Maháraja também 
passou por tal teste. Todos os devotos puros saem exitosos nos 
respectivos testes do Senhor. 


VERSO 41 


ama añ atra 1 
aTi AA NAAN AETA Ie 
athopetya sva-Sibiram 
govinda-priya-sarathih 
nyavedayat tam priyâyai 
Socantyã atma-jân hatân 


atha-depois: disso; upetya-tendo chegado; sva-próprio; sibi- 
ram-acampamento;. govinda-aquele que «anima os sentidos 
(o- Senhor Sri Krsna); priya=querido; sârathih-o quadrigá- 
rio; nyavedayat-entregou a; tam-lhe;: priyâyai-à querida; 
Socantyai-lamentando-se por; dtma-jan-próprios filhos; hatân- 
assassinados. 


TRADUÇÃO 
Após chegar a seu próprio acampamento, Arjuna, junta- 
mente com o seu querido amigo e quadrigário [Sri Krsna], 
entregou o assassino a sua querida esposa, que estava se la- 
mentando pelos filhos assassinados. 


SIGNIFICADO 
A relação transcendental de Arjuna com Krsna é da mais pro- 
funda amizade. No Bhagavad-gitã o próprio Senhor afirma que 
Arjuna é Seu amigo mais querido. Todo ser vivo está assim rela- 
cionado com o Senhor Supremo através de algum tipo de relação 
afetiva, ou como servo, ou como amigo, ou como pai, ou como 
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objeto de amor conjugal. Todos podem desse modo desfrutar da 
companhia do Senhor no reino espiritual se desejam de fato e se 
esforçam sinceramente nesse sentido através do processo de 
bhakti-yoga. 


VERSO 42 


ami TUA MA 

o megi aiaga | 

fa sd q: ad 
TREM EI ATA RR 


tathahrtam pasuvat pása-baddham 
avárismukhani karma-jugupsitena 

niriksya krsnãpakrtant guroh sutam 
vâma-svabhavã krpayã nanâma ca 


tathã-assim; dhrtam=trazido; pasu-vat=como um animal; 
pása-baddham=atado com cordas; avák-mukham=sem uma pa- 
lavra em sua boca; karma=atividades; jugupsitena=sendo"in- 
fame; niriksya=vendo; krsná—Draupadi; apakrtam-=o executor 
do degradante; guroh=0 mestre; sutam-filho; vâma-bela; sva- 
bhavã-natureza; krpayã-por compaixão; nanâma-ofereceu re- 
verências; ca-e. 


TRADUÇÃO 
Sri Súta Gosvâmi disse: Draupadi então viu Asvatthâmã, 
que estava atado com cordas como um animal e silencioso 
por ter executado o mais infame assassinato. Devido a sua 
natureza feminina e devido a ser naturalmente boa e bem 
educada, ela mostrou-lhe os devidos respeitos que se ofe- 
recem a um brâhmana:. 


> SIGNIFICADO 
“Asvatthâmã fora condenado pelo próprio Senhor, e ele foi tra- 
tado por Arjuna'como um réu; e não como o filho de um brāhmana 
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oumestre : Mas quando o trouxeram diante de Śrīmatī Draupadi, 
ela, embora pesarosa pelo assassinato de seus filhos, e embora o 
assassino estivesse presente diante dela, não pôde deixar de ofe- 
recer o devido respeito geralmente oferecido 'a um brâhmana ou 
ao filho de brãhmana. Isso devido a sua meiga natureza de 
mulher. As mulheres, cómo classe, não são mais evoluídas que 
crianças; e por isso elas não têm poder discriminativo como o de 
um homem. Asvatthâmã mostrou ser um filho indigno de Dronã- 
cârya ou de um brãhmana, e por essa razão ele foi condenado 
pela maior das autoridades, o Senhor Sri Krsna, e ainda assim 
uma dócil mulher não' pôde reprimir sua natural cortesia para 
com um brãhmana. 

Mesmo hoje em dia, em famílias hindus mulheres demons- 
tram devido respeito'à casta dos brahmanas, mesmo que seja um 
brahma-bandhu caído e abominável. Mas os homens começa- 
ram a protestar contra os brahma-bandhus que nascem em famí- 
lias de bons brãhmanas mas que, por sua ações, são piores que 
os súdras. 

As palavras específicas usadas neste Sloka são vama-svabhavã, 
“dócil “e amável por natureza”. Um bom homem 'ou uma boa 
mulher aceitam qualquer coisa: muito facilmente, mas um ho- 
mem de inteligência média não o faz. Mas, de qualquer forma, 
não devemos abandonar nossa razão ou poder discriminativo 
apenas para ser amáveis. É preciso ter bom poder discriminativo 
para julgar uma coisa por'seu'mérito. Não devemos seguir 'a na- 
tureza dócil de uma mulher e dessa maneira'aceitar aquilo que 
não é genuíno: Asvatthamã pode ser respeitado por uma mulher 
de boa índole, mas isso não significa que ele seja igual a um 
brãhmana genuíno. 


VERSO 43 


sa See qegar Adi | 
gua gana aa ad e 11631 
uvaca câsahanty asya 
bandhanánayanam sati 


mucyatâm mucyatâm esa 
bráhmano nitarám guruh 
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uvâca-disse; ca-e; asahanti-sendo insuportável para. ela; 
asya-seu; bandhana-estando: atado; anayanam-trazendo-o; 
sati-a devotada; mucyatâm: mucyatâm-soltai-o; esah-este; 
brãhmanah--um brâhmana; nitarâm-nosso; guruh-mestre. 


TRADUÇÃO 
Ela não pôde tolerar que Asvatthâmã estivesse atado com 
cordas, e, sendo uma senhora devotada, disse: Soltai-o, 
pois ele é um brãhmana, nosso mestre espiritual. 


SIGNIFICADO 

Logo que Asvatthâmã foi trazido diante de Draupadi, ela jul- 
gou. intolerável que. um brãhmana pudesse ser preso como um 
réu e trazido diante dela naquelas condições, especialmente por 
ser o.bráhmana filho de um mestre, 

Arjuna prendeu Asvatthâmã sabendo perfeitamente bem que 
ele era filho de Dronacãârya. Krgna também o sabia, mas ambos 
condenaram o assassino sem levar em consideração o fato de ele 
ser-filho de um brãhmana. Segundo as escrituras reveladas, um 
professor ou mestre espiritual é passível de ser rejeitado se mos- 
tra'ser indigno da posição de guru ou mestre espiritual. O guru 
também é chamado de ácárya, ou aquele que tenha assimilado 
pessoalmente toda a essência dos sastras e possa ajudar seus dis- 
cípulos a adotar seus caminhos. Asvatthâmã não - conseguiu 
cumprir os deveres de um bráhmana ou mestre, e por isso era 
passível. de deposição da sua elevada posição de brâhmana. 
Considerando isso, tanto o Senhor Śri Krsna quanto Arjuna esta- 
vam certos ao condenar Asvatthâmã. Contudo, para:uma:boa 
senhora como Draupadi, o assunto não era considerado do ponto 
de vista dos $astras, mas como uma questão de hábito. Por há- 
bito, oferecia-se a Asvatthâmã o mesmo respeito que se oferecia 
a seu pai. Isso porque, geralmente, as pessoas aceitam o filho de 
um bráhmana como um brãhmana verdadeiro, unicamente por 
sentimentalismo. De; fato, o caso é diferente. Aceita-se um 
brãhmana conforme o mérito de suas qualificações, e não sim- 
plesmente pelo mérito de ser filho de um brâhmana. 

Mas apesar de tudo isso, Draupadi desejava que Asvatthâmã 
fosse imediatamente libertado, e este até que era um bom senti- 
mento para ela. Isso significa que os devotos do Senhor podem 
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tolerar todos os tipos de atribulações pessoais, mas ainda assim 
nunça são rudes para com os outros, mesmo para-com o inimigo 
Essas são as características de alguém que é devoto puro do 
Senhor. 


VERSO 44 


TE a AAA 
sema arar afad aaa Meet 


sarahasyo dhanur-vedah 
savisargopasamyamah 

astra-grâmas ca bhavatã 
siksito yad-anugrahát 


sa-rahasyah-confidencial; dhanuh-vedah-conhecimento na 
arte de manipular arcos e flechas; sa-visarga-soltando: upasam- 
vamah-controlando; astra-armas; grâmah-todos os tipos de: 
ca—e; bhavata—por ti mesmo; Siksitah-aprendeste; yat=por cuja: 
anugrahat-misericórdia de. 


TRADUÇÃO 
Foi pela misericórdia de Dronacârya que aprendeste a 
arte marcial de atirar flechas e a arte confidencial de con- 
trolar armas, 


SIGNIFICADO 

O Dhanur-veda, ou a ciência militar, foi ensinado por Droná- 
cárya com todos seus segredos confidenciais de atirar armas e 
controlá-las através de hinos védicos. A ciência militar grosseira 
depende de armas materiais, mas ainda mais refinada que esta é 
a arte de atirar as flechas saturadas de hinos védicos, que agem 
mais eficazmente que armas materiais grosseiras, tais como me- 
tralhadoras ou bombas atômicas. O controle é feito por mantras 
védicos, ou a ciência transcendental do som. No Ramãyana se diz 
que Mahãrája Dasaratha, o pai do Senhor Sri Rama, costumava 
controlar flechas apenas através do som. Ele podia acertar o alvo 
com suas flechas apenas por ouvir o som, sem ver o objeto, 
Assim, está é uma ciéncia militar mais refinada que aquela das 
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grosseiras armas militares materiais usadas hoje em dia. Arjuna 
aprendeu tudo isso, e por isso Draupadi queria que Arjuna se 
sentisse agradecido ao Acarya Drona por todos esses benefícios 
E, na ausência de Dronãcãrya, seu filho era seu representante. 
Esta era a opinião da boa senhora Draupadi. Pode-se argumen- 
tar: por que Dronãcãrya, um estrito brahmana, deveria ser 
um mestre na ciência militar? A resposta, entretanto, é que um 
brâhmana deve tornar-se um mestre, não importa qual seja seu 
ramo de conhecimento. 'O brãhmana erudito deve converter- 
se em mestre, em sacerdote e em receptáculo de caridade. Um 
bráhmana fidedigno é autorizado a aceitar tais profissões. 


VERSO 45 


om RPA da aço A | 
AAA AA A Al 


sa esa bhagaván dronah 
praja-rúpena vartate 

tasyátmano 'rdham patny áste 
nánvagád virasúh krpi 





sah-ele; esah-certamente; bhagavan-senhor; dronah-Dronã- 
cárya; prajá-riipena-sob a forma de seu filho Asvatthama; var- 
tate-existe; tasya-seu; ãtmanah-do corpo; ardham-metade; 
patni-esposa; aste-vivendo; na-não: anvagãt-submeteu-se; 
virasuh-tendo o filho presente; krpi-a irmã de Krpacarya. 


TRADUÇÃO 
Ele [Dronacarya] certamente ainda existe, sendo repré- 
sentado por seu filho. Sua esposa, Krpi, náo se submeteu ao 
sati com ele porque tinha um filho. 


SIGNIFICADO 
A esposa de Dronacárya, Krpi, é irmá de Krpacarya. Uma es- 
posa devotada, que de acordo com as escrituras reveladas é a 
cara metade de seu esposo, é perdoada por abraçar a morte vo- 
luntária juntamente com seu esposo caso não tenha descendente. 
Mas no caso da esposa de Dronacãrya, ela não se submeteu a tal 
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provação porque tinha seu filho, o representante de seu esposo. 
Uma viúva é viúva apenas de nome se há um filho de seu 
esposo. Assim, em ambos os casos Agvatthamá era O represen- 
tante de Dronacârya, e por isso matar Asvatthâmã seria como 
matar Dronácarya. Este era o argumento de Draupadi contra a 
morte de Asvatthama. 


VERSO 46 


q a a a Gl 
a aa a el a: 119411 
tad dharmajña mahá-bhága 
bhavadbhir gauravam kulam 
vrjinam nárhati práptum 
pújyam vandyam abhiksnasah 


tat=portanto; dharma-jña=aquele que 'é ciente dos princípios 
da religião; maha-bhâga-o mais' afortunado; bhavadbhih-por 
vossa praça; gauravam-glorificado; kulam-a família; vrjinam= 
aquilo que é doloroso; na-não; arhati-merece; práptum-=para 
obter; pújyam-o adorável; vandyam-respeitável; abhiksnasah- 
constantemente. 


TRADUÇÃO 
Ó pessoa mais afortunada, que conhece os princípios da 
religião! Não é bom para ti que causes pesar a gloriosos fa- 
miliares que são sempre respeitáveis e dignos de adoração. 


SIGNIFICADO 
Um leve insulto a uma família respeitável é suficiente para 
provocar aflição. Portanto, um-homem culto deve sempre ser 
cuidadoso ao tratar com familiares dignos de adoração. 


VERSO: 47 
aria aa fear | 
qa aaa ARPA E: Ro! 
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må rodid asya janani 

gautami pati-devatá 
yathaham mrta-vatsartá 

rodimy asru-mukhi muhuh 


mã-não; rodit-faças chorar; asya-dele; janani-mãe; gautami- 
a esposa de Drona; pati-devatã-casta; yathã-como tem; aham-— 
eu própria; mrta-vatsa-aquela cujo filho está morto; artã-aflita; 
rodimi-chorando; asru-mukhi-lágrimas nos olhos; muhuh- 
constantemente. 


TRADUÇÃO 
Meu senhor, não faças a esposa de Dronãcãrya chorar 
como eu. Estou aflita pela morte de meus filhos. Ela não 
precisa chorar constantemente como eu. 


SIGNIFICADO 
Por ser uma senhora boa e compassiva, $rimati Draupadi não 
queria pôr a esposa de Dronãcârya na mesma situação de não ter 
filhos, tanto do ponto de vista do sentimento materno quanto por 
causa da respeitável posição ocupada pela esposa de Dronácárya. 


VERSO 48 


Hadad A 
aq gs aeara diad fa 1191 
yaih kopitam brahma-kulam 
rájanyair ajitarmabhih 
tat kulam pradahary àsu 
sânubandhan sucâritam 


yaih-por aqueles; kopitam-enfurecidos; brahma-kulam-a or- 
dem dos brahmanas; rãjanyaih-pela ordem administrativa; 
ajita-irrestrita; atmabhih-pela própria pessoa; tat-esta; kulam-— 
família; pradahari-é queimada; àsu-rapidamente; sa-anuban- 
dham-juntamente com os familiares; $uca arpitam—sendo pos- 
tos em aflição. 
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TRADUÇÃO 
Se a ordem real administrativa, sem restringir nem con- 
trolar seus sentidos, ofende a ordem dos brâhmanas e os 
enfurece, então o fogo deste furor queima todo o corpo da 
família real e traz aflição para todos. 


SIGNIFICADO 
A ordem bramânica da sociedade, ou a casta ou a comunidade 
espiritualmente avançada, e os membros de tais famílias alta- 
mente elevadas, eram sempre tidos em grande estima pelas 
outras castas subordinadas, a saber, a ordem real administrativa, 
a ordem mercantil e os trabalhadores. 


VERSO 49 
qa sas 


q al errei debaterá aa | 


mga are: ente Pro 1191 
sūta uvāca 
dharmyam nyayyam sakarunam 
nirvyalikam samam mahat 
rajá dharma-suto rájñyah 
pratyanandad vaco dvijáh 


sútah uváca—-Súta Gosvámi disse; dharmyam—de acordo com 
os princípios da religiáo; nyayyam-justica; sa-karunam-=cheias de 
misericórdia; nirvyalikam-sem duplicidade em dharma; samam- 
egiidade; mahat--gloriosas; rája-o rei; dharma-sutah-filho; 
rajfiyâh-pela rainha; pratyanandat-apoiou; vacah-afirmações; 
dvijah-6 bráahmanas. 


TRADUÇÃO 
Súta Gosvâmi disse: Ó bráhmanas, o rei Yudhisthira 
apoiou plenamente as afirmações da rainha, que estavam 
de acordo com os princípios da religião e eram justificadas, 
gloriosas, cheias de misericórdia e equidade, e sem dupli- 
cidade. 
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SIGNIFICADO 

Maharája Yudhisthira, que era filho de Dharmarajá, ou Yama- 
rája, apoiou/plenamente as palavras da rainha Draupadi, que 
pediam:a Arjuna para libertar Asvatthâmã. Não se deve-tolerara 
humilhação do membro de-uma:grande família. Arjuna-e-sua fa- 
mília estavam endividados com a família de Dronacãrya porque 
Arjuna aprendera dele a ciência militar. Caso se mostrasse in- 
gratidão para com essa tão benevolente família, isso não seria 
absolutamente justificado do ponto de vista moral, A esposa de 
Dronãcârya, que era a«cara metade daquela grande alma, devia 
ser tratada compassivamente, e náo deveria ser afligida por 
causa da morte de seu filho. Isso é compaixão. Tais afirmações. 
de Draupadi são desprovidas de duplicidade, porque as medidas 
devem ser tomadas com pleno conhecimento. Havia aí senti- 
mento de equanimidade, porque Draupadi falara baseada em sua 
experiéncia pessoal. Uma mulher estéril náo pode entender o pe- 
sar de uma máe. Draupadi era máe ela mesma, e por isso seu 
cálculo sobre a profundidade da aflição de Krpi era muito acer- 
tado. E era glorioso porque ela queria mostrar o devido respeito 
a uma grande família. 


VERSO 50 


Ae AGA JMR aa: | 
ATT ARA a tag fra: 11011 


nakulah sahadevas ca 
yuyudháno dhanañijayah 
bhagaván devaki-putro 
ye canye yás ca yositah 


nakulah—Nakula; sahadevah-Sahadeva; ca-e; yuyudhânah-. 
Satyaki; dhananjayah-Arjuna; bhagavân-a Personalidade de 
Deus; devaki-putrah-o filho de Devaki, o Senhor Sri Krsna; 
ye=esses; ca-e; anye-outros;  yah-aqueles: ca-e; yoşitah- 
senhoras. j 

TRADUÇÃO 

Nakula e Sahadeva [os irmãos caçulas do rei] e também 

Såtyaki, Arjuna, a Personalidade de Deus, o Senhor Sri 





Verso 52] O filho de Drona é castigado 423 


Krsna, filho de Devaki, junto com as senhoras e outros — 
todos concordaram unanimemente como rei. 


VERSO 51 


ate afim a Egas 
arado isa AA E 11421 


tatrahamarsito bhimas 
tasya sreyân' vadhah smrtah 
na bhartur nátmanas cárthe 
yo ' han suptan sisún vrthá 


tatra—nisso; aha-disse; amarsitah-com o temperamento 
irado; bhimah—Bhima; tasya-seu; $reyan—bem último; vadhah= 
matanca; smrtah—registrado; na-náo; bhartuh-do mestre; na= 
nem; dtmanah-de si próprio;.ca—e; arthe-para o. interesse.de; 
yah—aquele que; ahan—matou; suptan—dormindo; Sisún=crian- 
ças; vrihã-sem propósito. 
y | 
TRADUÇÃO 
Bhima, entretanto, discordou deles e recomendou que se 
matasse este réu, o qual, com o temperamento irado e sem 
nenhum propósito, assassinara as crianças que dormiam, 
sem nenhuma vantagem nem para ele, nem para seu mestre. 


VERSO 52 
Fra teta iva todas | 
sete ae Ra, MR 
nisamya bhima-gaditam 
draupadyas ca catur-bhujah 


alokya vadanam sakhyur 
idam âha hasann iva 


nisamya-logo após ouvir; bhima—Bhima; gaditam-faladas 
por; draupadyâh-de Draupadi, ca-e; catuh-bhujah-o de quatro 
braços (Personalidade de Deus); alokya-tendo visto; vadanam- 
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o rosto; sakhyuh-de Seu amigo; idam-este; aha-disse, hasan- 
sorrindo; iva-como que. 


TRADUÇÃO 
Caturbhuja [o de quatro braços], ou a Personalidade de 
Deus, após ouvir as palavras de Bhima, Draupadi e outros, 
olhou para o rosto de Seu querido amigo Arjuna e começou 
a falar como que sorrindo. 


y SIGNIFICADO 
O Senhor Sri Krsna tinha dois braços, e'o motivo pelo qual 
Ele é designado como o de quatro braços é explicado por Sridhara 
Svâmi. Bhima e Draupadi mantinham pontos de vista opostos 
quanto à matança de Agvatthâmã. Bhima queria que ele fosse 
imediatamente morto, ao passo que Draupadi queria salvá-lo. 
Podemos imaginar Bhima pronto a matar enquanto Draupadi es- 
tá impedindo-o: E para interceptar ambos, o Senhor Krsna reve- 
lou outros dois braços. Originalmente, o primordial Senhor Śri 
Krsna revela apenas dois braços, mas em Seu aspecto Nãrãyana 
Ele manifesta quatro. Em Seu aspecto Narãyana Ele reside com 
Seus devotos nos planetas Vaikuntha, enquanto em Seu aspecto 
original como Sri Krsna Ele reside no: planeta Ktsnaloka, mui- 
tíssimo»acima dos planetas Vaikuntha no céu- espiritual. Por- 
tanto, não é contradição chamar $ri Krsna de caturbhuja: 
Se necessário, Ele pode revelar centenas de braços, como mani- 
festou em Sua visva-rúpa mostrada a Arjuna. Portanto, aquele 
que pode manifestar centenas e milhares de braços também pode 

manifestar quatro sempre que necessário. 


VERSOS 53-54 


TATA 
ARA aee A A 
mara IATA, ESA 
sd al ara A 
fra ara Uan aa ell 
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$ri-bhagaván uváca 
brahma-bandhur na hantavya 
atatayi vadharhanah 
mayaivobhayam amnátam 
paripahy anusasanam 


kuru pratiśrutam satyam 
yat tat sántvayatá priyam 

priyam ca bhimasenasya 
pancalyã mahyam eva ca 


$ri-bhagavan-a Personalidade de Deus; uváca-disse; brahma- 
bandhuh-o parente de um bráhmana; na-não; hantavyah-ser 
morto; atatâyi-o agressor, vadha-arhanah-deve ser morto; 
mayã-por Mim; eva-certamente; ubhayam-ambas; amnátam- 
descrito de acordo com as regras da autoridade; paripâhi-cum- 
pre; anusasanam—regras; kuru—guia-te por; pratisrutam=como 
prometido por; satyam-verdade; yar tat-aquilo que; sânivayatã- 
enquanto apaziguas; priyâm-querida esposa; priyam-satisfação; 
ca-também; bhimasenasya=de Sri Bhimasena; pañcályah-de 
Draupadi; mahyam=a Mim também; eva-certamente; ca-e. 


TRADUÇÃO 
A Personalidade de Deus $ri Krsna disse: O amigo de um 
brãhmana não deve ser morto, mas se é um agressor ele tem 
de ser morto. Todas essas regras estão nas escrituras, € de- 
ves agir de acordo com elas. Tens de cumprir tua promessa à 
tua esposa, e também deves agir para a satisfação de Bhima- 
sena e de Mim. 


SIGNIFICADO “ 

Arjuna estava” perplexo porque Asvatthâma tanto devia ser 
morto quanto perdoado, de acordo com diferentes escrituras cita- 
das por diferentes pessoas. Como brahma-bandhu, ou filho in- 
digno de um brâhmana, Asvatthâma não devia ser morto, mas, ao 
mesmo tempo, ele também era um agressor. E de acordo com as 
regras de Manu, um agressor, mesmo que seja um bráhmana (e o 
que dizer de um filho indigno de um brãhmana?) tem que ser 
morto. Dronãcãrya era certamente um brâhmana no verdadeiro 
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sentido do termo, mas foi morto porque se opôs no campo de 
batalha. Mas embora Asvatthâma fosse um agressor, ele se en- 
contrava sem quaisquer armas de luta. Asregra é que um agres- 
sor, quando está sem armas ou-quadriga, não pode ser morto 
Tudo isso eram certamente perplexidades.. Além disso, Arjuna 
tinha de manter a promessa que fizera diante de Draupadi sim- 
plesmente para apaziguá-la. E também tinha de satisfazer a 
Bhima e Krsna, que o aconselharam a matá-lo. Este dilema se 
apresentava diante de Arjuna, ea solução foi concedida por 
Krsna. 


VERSO 55 

q sm 
ada A A | 
air sem gia Raa merda Net 


súta uyáca 
arjunah sahasáajñáya 
harer hardam athásiná 
manim jaháramúrdhanyam 
dvijasya saha miirdhajam 


» sútah-Siúta Gosvâmi; uvâca-disse; arjunah-Arjuna; sahasã- 
somente, então; ajnaya--sabendo disso; hareh-do Senhor; 
dam- intenção; atha-assim; asinã-com a espada; manim-a jóia; 
jahara-separou;  miirdhanyam-na cabeça; dvijasya-do. duas- 
vezes-nascido; saha=com;múrdhajam=cabelos. 





TRADUÇÃO 
Somente então Arjuna pôde entender a intenção do 
Senhor através de Suas ordens equívocas, e assim, com sua 
espada, ele cortou o cabelo e a jóia da cabeça de Asvatthâmã. 


SIGNIFICADO 
É impossível levar a cabo as ordens contraditórias, de diferen- 
tes pessoas. Por isso, Arjuna escolheu um meio termo com sua 
aguda inteligência, e separou a jóia da cabeça de Asvatthâmã. 
Isso foi como cortar-lhe a cabeça, e, não obstante, a vida dele 
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foi salva para todos os propósitos práticos. Aqui se indica 
Aśvatthāmā como duas-vezes-nascido. Certamente ele era duas- 
vezes-nascido, mas caiu de sua posição, e portanto foi devida- 
mente castigado. 


VERSO 56 


A 
aaa t Roc a 


vimucya rasanã-baddham 
bãla-hatya-hata-prabham 

tejasã maninã hinam 
Sibirán nirayapayat 


vimucya—após soltá-lo; rasanã-baddham-do cativeiro das cor- 
das; bala-hatya—infanticidio; hata-prabham-—perda do lustre cor- 
póreo; tejasa-da forga de; manina—pela jóia; hinam-sendo pri- 
vado de; Sibirát-do acampamento; nirayapayat-expulsaram-no. 


TRADUÇÃO 
Ele [Asvatthâmã] já perdera seu lustre corpóreo devido 
ao infanticídio, e agora, sobretudo, tendo perdido a jóia 
de sua cabeça, ele perdera ainda mais força. ASP ele foi 
desamarrado e expulso do acampamento. 


SIGNIFICADO 
Sendo desse modo insultado, o humilhado Asvatthâma foi 
simultaneamente morto e não morto pela inteligência do Senhor 
Krsna e Arjuna. 
VERSO 57 


qe aa amaia a 
as uol 


vapanam dravinadanam 
sthanan niryapanam tathá 

esa hi brahma-bandhúnámñ 
vadho nányo ' sti daihikah 
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vapanam-cortar os cabelos da:cabega; dravina—riqueza; ada- 
nam-sendo privado; sthânãt-da residéncia; niryapanam-expul- 
sando; tathã-também; esah-todos esses; hi-certamente; brahma- 
bandhiinâm-dos parentes de um brâhmana; vadhah-matando; 
na-não; anyah-qualquer outro método; asti-há; daihikah- 
quanto ao corpo. 


TRADUÇÃO 
Cortar o cabelo de sua cabeça, privá-lo de sua riqueza e 
expulsá-lo de sua residência são as punições prescritas para o 
parente de um brâhmana. Não há preceito para matar o 
corpo. i 


VERSO 58 


ga: EE TE BUT 
aat amat aa amA Ic 


putra-Sokaturáh sarve 
Pándaváh saha krsnayá 

svánám mrtánám yat krryam 
cakrur nirharanâdikam 


putra-filho; soka-privação; ãturah-cheios de; sarve-todos 
eles; pandavah-os filhos de Pandu; saha-juntamente com; krş- 
nayã-com Draupadi; svanâm-dos parentes; mrtânâm-dos mor- 
tos; yat-que; krtyam-devia ser feito; cakruh-executaram; 
nirharana-àdikam-empreendível. 


TRADUÇÃO 
Depois disso, os filhos de Pându e Draupadi, cheios de 
pesar, executaram os devidos rituais para os corpos mortos 
de seus parentes. 


Neste ponto encerram-se os Significados Bhaktivedanta do 
Primeiro Canto, Sétimo Capítulo, do Srimad-Bhãgavatam, in- 
titulado “O filho de Drona é castigado.” 


CAPÍTULO OITO 


Orações da rainha Kunti e salvação de Pariksit 


VERSO 1 


ga ana 
aq À ani AREA | 
(dama rg A 11 


súta uvãca 
atha te samparetánám 
svânam udakam iccharâm 
dátum sakrsná gangáyam 
puraskrtya yayuh striyah 


sítah: uváca—Súta disse; atha—assim; te=os Pándavas; sam- 
paretânam-dos mortos; svânâm-dos parentes; udakam=água; 
iechatâm-desejando ter, “darum-oferecer; sa-krsnáh-junta- 
mente com Draupadi; garigayâm-no Ganges; puraskrtya-colo- 
cando à frente; yayuh-foram; striyah-as mulheres. 


TRADUÇÃO 
Súta Gosvâmi disse: Em seguida os Pândavas, querendo 
oferecer água aos parentes mortos que a haviam desejado, 
foram até o Ganges com Draupadi. As senhoras caminha- 
vam na frente. 


SIGNIFICADO 
Até hoje é costume na sociedade hindu ir até o Ganges, ou 
qualquer outro rio sagrado, para tomar banho quando ocorre 
morte na família. Cada um dos familiares derrama um pote 
cheio de água do Ganges em favor da alma que partiu e caminha 
em procissão, com as senhoras à frente. Os Pandavas também 
seguiam essas regras há mais de cinco mil anos atrás. O Senhor 
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Krsna, sendo primo dos Pandavas, também estava entre os 
familiares. 


VERSO 2 


à feira ad fe a gaga 
a EA] 
te niniyodakam sarve 


vilapya ca bhr$am punah 
apluta hari-padáabja- 
rajah-púta-sarij-jale 


te-todos eles; niniya-tendo oferecido; udakam-água; sarve- 
todos eles; vilapya-tendo pranteado; ca-e; bhr$am-suficiente- 
mente; punah—novamente; ãplutãh-tomaram banho; hari-pada- 
bja-os pés de lótus do Senhor; rajah-poeira; pita-purificada; 
sarit-do Ganges; jale-na água. 


TRADUÇÃO 
Tendo os: pranteado e oferecido suficiente água do 
Ganges, todos banharam-se no Ganges, cuja água é santifi- 
cada devido a ser misturada com a poeira dos pés de lótus 
do Senhor. 


| VERSO 3 
| AA AR IR AAA 
Ea a ai i aaa: FN 
tatrāsinam kuru-patim 
dhrtarástram sahánujam 
gándhárim putra-Sokartam 
| prtham krsnam ca madhavah 





inam-sentado; kuru-patim-o rei dos Kurus; dhrta- 
rástram—Dhrtarastra; saha-anujam—com seus irmáos mais no- 
vos; gândhãrim-Gandhãri; putra-filho; $oka-artám—oprimidos 
pelo, falecimento; prihám—Kunti; krsnám—Draupadi; ca-tam- 
bém; mãâdhavah-Senhor Sri Krsna. 
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TRADUÇÃO 
Ali sentou-se o rei dos Kurus, Mahārāja Yudhisthira, 
juntamente com seus irmãos mais novos e Dhrtaristra, 
Gandhári, Kunti e Draupadi, todos acabrunhados de 
pesar. O Senhor Krsna também estava ali. 


SIGNIFICADO 

A Batalha de Kuruksetra foi travada entre membros familia- 
res, e por conseguinte todas as pessoas afetadas eram também 
membros familiares, tais como Mahárája Yudhisthira e irmãos, 
Kunti, Draupadi, Subhadrã,: Dhrtarástra, Gândhãri e as noras 
dela, etc. Todos os principais corpos mortos relacionavam-se de 
alguma forma entre si, e por isso o pesar da família era geral. O 
Senhor Krsna também era'um deles, como primo dos Pandavas e 
sobrinho de Kunti, e também irmão de Subhadrã, etc. O Senhor, 
portanto, era igualmente compassivo para:com todos eles, e por 
isso Ele começou a consolá-los convenientemente. 


VERSO 4 


atear fitas enfia 
E a a ma g 
sânivayâm ása munibhir 
hata=-bandhúñ Sucarpitán 
bhútesu kálasya gatim 
darsayan na pratikriyaám 


sântvayâm âsa-consolados; munibhih-=juntamente com os 
munis ali presentes; hata-bandhún-aqueles que perderam seus 
amigos e parentes; sucârpitân-todos traumatizados e aflitos; 
bhútesu-sobre os seres vivos; kálasya=da lei suprema do Todo- 
poderoso; gatim-reações; darsayan—demonstraram; na-não; 
pratikriyam—medidas remediadoras. 


TRADUÇÃO 
Citando as estritas leis do Todo-poderoso e suas reações 
sobre os seres vivos, o Senhor Śri Krsna e os munis começa- 
ram a consolar aqueles que estavam traumatizados e aflitos. 
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SIGNIFICADO 

As estritas leis da natureza, sob a ordem da Suprema Persona- 
lidade de Deus, não podem'ser alteradas por nenhuma entidade 
viva: As entidades vivas estão eternamente sob o jugo do Senhor 
todo-poderoso. O Senhor-faz todas'as leis e ordens, e essas leis e 
ordens são geralmente denominadas dharma, ou religião. Nin- 
guém pode criar qualquer fórmula religiosa. Religião fidedigna 
é guiar-se pelas ordens do Senhor. As ordens do Senhor estão 
claramente declaradas no Bhagavad-gitã: Todos-devem seguir 
unicamente a Ele ou às Suas ordens, e isto fará a todos felizes, 
tanto material quanto espiritualmente. Enquanto estamos: no 
mundo material, nosso dever é seguir as ordens do Senhor, e se, 
pela-graça do Senhor, somos liberados das garras do mundo ma- 
terial, então em nosso estágio liberado também podemos prestar 
transcendental serviço amoroso ao: Senhor. Em nosso estágio 
material não podemos ver nema nós mesmos, nem ao Senhor, 
por falta de visão espiritual. Mas quando estivermos liberados 
da afeição material e situados em nossa forma espiritual origi- 
nal, poderemos ver tanto à nós mesmos quanto ao Senhor, face a 
face. Mukti quer dizer restabelecimento em nosso status espiri- 
tual original após abandonar a concepção material de vida. Por- 
tanto, a vida humana é destinada especialmente a qualificar-nos 
para esta liberdade espiritual. Desafortunadamente, sob a in- 
fluência da energia material ilusória, aceitamos este período de 
vida de apenas uns poucos anos como nossa existência perma- 
nente, e assim nos iludimos como se-possuíssemos ditos país, 
lar, terra, filhos, esposa, comunidade, riqueza, etc., que são re- 
presentacóes falsas criadas por maya (ilusão). E sob o ditame de 
mãyã, lutamos uns contra os outros para proteger essas posses 
falsas. Ao cultivar conhecimento espiritual, podemos compre- 
ender que nada temos a ver com toda esta parafernália material. 
Então nos livramos imediatamente do apego material. Esta eli- 
minação das apreensões da existência material acontece de ime- 
diato através da associação com: devotos do! Senhor, que: são 
capazes de injetar o som transcendental nas profundezas do 
coração confuso e assim nos tornampraticamente liberados de 
todasa lamentagáo e-ilusáo. Estas são, em resumo, as medidas 
apaziguadoras para aqueles que estão sujeitos à reação das estri- 
tas leis:materiais, exibidas sob'a forma de nascimento, morte, 
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velhice e doença; que são fatores insolúveis da existência mate- 
rial. As vítimas da guerra, a saber, os familiares dos Kurus, 
lamentavam-se pelos problemas da morte, e o Senhor os conso- 
lou com base no conhecimento. 


VERSO 5 
aaa q al i i 
maiaa aa AA Aq 
sâdhayitvajata-satroh 
svam rájyam kitavair hrtam 
ghátayitvasato rajñah 
kaca-sparsa-ksatayusah 


sâdhayitvã-tendo executado; ajáta-satroh-daquele que não 
tem inimigos; svam rájyam-=próprio reino: kitavaih=pelo sagaz 
(Duryodhana: e: grupo); Artam-usurparam;-ghatayitva-=tendo 
matado; asatah=0s inescrupulosos; rájñah-da rainha; kaca-me- 
cha: de cabelo; sparsa=rudemente agarrado; ksata=diminuida; 
áyusah—pela duragáo de vida. HA 

TRADUÇÃO aby, 2h EA 

O sagaz Duryodhana e seu grupo usurparam astuta- 
mente o reino de Yudhisthira, que náo tinha inimigos. Pela 
graça do Senhor, a recuperação realizou-se, e os reis ines- 
erupulosos que se aliaram a Duryodhana foram mortos por 
Ele. Outros também morréram, ou seja, tiveram diminuída 
a duração de sua vida por terem rudemente agarrado pelo 
cabelo a rainha Draupadi. z 


SIGNIFICADO 
Nos dias gloriosos, ou antes do advento da era de Kali, os 
bráhmanas, as vacas, às mulheres, as crianças e os homens ido- 
sos recebiam proteção adequada: 
1. A proteção aos brâhmanas mantém a instituição de varna 
e ásrama, a instituição mais científica para obtenção de vida 
espiritual. 
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2: A proteção às vacas mantém à forma mais miraculosa de 
alimento, i.e:,/0 leite, para manter os tecidos mais refinados do 
cérebro a fim de entender as mais elevadas metas de vida. 

3. A proteção à mulher mantém a castidade da sociedade, 
pela qual podemos obter uma boa progênie para a paz, trangúili- 
dade e progresso da vida. 

4. A proteção às crianças dá'à forma humana de vida sua 
melhor oportunidade ao preparar o caminho da libertação do 
cativeiro material. Tal proteção às crianças começa desde o pró- 
prio dia da geração da criança, pelo processo purificatório de 
garbhadhâna-saniskãra, o início da vida pura. 

5. A proteção aos homens idosos dá-lhes oportunidade de 
prepararem-se para vida melhor após a morte. 

Este panorama completo baseia-se em fatores conducentes ao 
êxito da humanidade, em oposição à civilização de cães e gatos 
polidos. A matança das criaturas inocentes acima mencionadas é 
totalmente proibida, porque precisamente por maltratá-las uma 
pessoa abrevia sua própria vida. Na era de Kali elas não são ade- 
quadamente protegidas, e portanto-a duração de vida-da geração 
atual tem se abreviado consideravelmente. No Bhagavad-gitã-se 
afirma que quando a mulher torna-se incasta por falta de prote- 
ção apropriada, nascem filhos indesejados, chamados varna- 
sarikara. Insultar mulher casta significa provocar um desastre na 
duração de vida. Duhsásana,' irmão de Duryodhana, insultou 
Draupadi; uma ideal senhora casta, e por isso-os canalhas mor- 
reram» precocemente. - Estas são algumas das: leisestritas do 
Senhor, como se mencionou acima: 





1 VERSO 6 
na eco rosa cl 
a a A aaa 111 
yajayitvasvamedhais tam 
tribhir urtama-kalpakaih 
tad-yasah pavanam diksu 
Sata-manyor ivátanot 
sb 
yajayitva=executando; asvamedhaih—-yajña no qual um:-ca- 
valo é sacrificado; tam-a ele (rei Yudhisthira); tribhih=três; 
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uttama—melhor; kalpakaih-suprido com ingredientes apropria- 
dos e executado por sacerdotes habilitados; tat-que; yasah- 
fama; pavanam-virtuosa; diksu-todas as direções; Sata-manyoh— 
Indra, que executou uma centena de tais sacrifícios; iva-como; 
atanot-espalhou. 


TRADUÇÃO 

O Senhor Sri Krsna motivou três bem executados 
Asvamedha-yajhas [sacrifícios de cavalos] a serem condu- 
zidos por Maharája Yudhisthira, e assim fez com que sua 
virtuosa fama fosse glorificada em todas as direções, assim 
como a de Indra, que havia executado uma centena de tais 
sacrifícios: 


SIGNIFICADO ia] 
Este é como que o prefácio às execuções de indias ya 
por Mahãrája Yudhisthira. A comparação de Mahãraja Yudhi- 
sthira ao rei do céu é significativa. /O rei do céu é milhares e mi- 
lhares de vezes superior a Maharaja Yudhisthira em opulência; 
todavia a fama de Mahãrãja Yudhisthira não era menor. A razão 
é que Mahárája Yudhisthira era um devoto puro: do Senhor, e 
apenas pela Sua graga Mahárája Yudhisthira estava ao nível do 
reido céu, muito embora tivesse executado apenas três yajñas, 
enquanto que o rei do céu executara uma centena: Esta'é a'prer- 
rogativa do devoto do Senhor; O Senhor é igual com todos, mas 
um devoto do Senhor é mais glorificado porque está sempre em 
contato com a suprema majestade: Os raios do sol distribuem-se 
igualmente, mas ainda assim há alguns lugares que ficam sem- 
pre escuros. Isso não se deve ao sol, mas ao: poder receptivo. 
Analogamente, aqueles que são cem por cento devotos do 
Senhor obtêm a total misericórdia do Senhor, apesar de esta es- 
tar sempre igualmente distribuída por toda a parte. | 


VERSO 7 


A regada RARA: | 
Gafa a: ff to 
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ámantrya pandu-putram$ ca 
Saineyoddhava-samyutah 
dvaipãyanâdibhir vipraih 
pújitaih pratipújitah 


âmantrya-convidando; pându-putrân-todos os filhos de 
Pându; ca-também; Saineya-Satyaki; uddhava-Uddhava; 
samyutah-acompanhado; dvaipayana-adibhih=pelos rsis cómo 
Vedavyása; vipraih—pelos bráhmanas; pújitaih=sendo adorado; 
pratipújitah=o Senhor também correspondeu. 


TRADUÇÃO 
O Senhor Sri Krsna preparou-Se então para Sua: par- 
tida. Ele convidou os filhos de Pându, após ter sido adorado 
pelos bráhmanas, encabecados por Srila Vyásadeva. O 
Senhor também correspondeu às saudações. 


SIGNIFICADO 

O Senhor $ri Krsna era aparentemente um ksatriya e náo era 
adorável para os brâhmanas. Mas os brâhmanas ali presentes, 
encabeçados por Srila Vyásadeva, sabiam todos que Ele era a 
Personalidade de Deus, e portanto adoraram-nO. O Senhor cor- 
respondeu às saudações simplesmente para respeitar a ordem 
social de que um ksatriya deve obediência às ordens dos 
brâhmanas. Embora o Senhor $ri Krsna recebesse sempre os 
respeitos devidos ao Senhor Supremo por todos os membros res- 
ponsáveis, o Senhor nunca Se desviou dos costumes correntes 
entre as quatro ordens da sociedade, O: Senhor observou propo- 
sitalmente todos esses costumes sociais para que os outros O se- 
guissem no futuro. 

VERSO 8 


md aaa rat creio: | 
sarna RRA NN 


gantum krtamatir brahman 
dvarakám ratham ásthitah 

upalebhe *bhidhavantim 
uttaram bhaya-vihvalâm 
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gantum-apenas desejando partir; krtamatih=tendo decidido; 
brahman-ó bráhmana; dvárakam—rumo a Dváraká; ratham=na 
quadriga; dsthitah-sentou-Se; upalebhe—viu; abhidhávantim— 
vindo precipitadamente; uitaráam—Uttara; bhaya-vihvalâm-es- 
tando temerosa. Ny 

TRADUÇÃO 

Logo que Ele sentou-Se na quadriga para partir rumo 
a Dváraka, viu Uttará temerosa precipitar-se Sua 
direção. 

SIGNIFICADO r 

Todos os membros da família dos Pandavas eram compl 
mente dependentes da proteção do Senhor, e por isso o Senhor 
protegia-os a todos em todas as circunstâncias. O Senhor pro- 
tege a todos, mas: cuida especialmente daquele que depende 
completamente: dEle. “O pai é mais atencioso com “o filho 
pequeno que é exclusivamente dependente do pai: 


VERSO 9 
IM 

E E REA SUA | 

A A TA A A RER I S I 


uttarováca 
pahi pahi maha-yogin 
deva-deva jagat-pate 
nányam tvad abhayam pasye 
yatra mrtyuh parasparam 


uttarā uváca—Uttará disse; pahi pahi-protegei, protegei; 
mahá-yogin=o maior místico; deva-deva=0 adorável entre os 
adorados; jagat-pate-ó Senhor do universo; na=não; anyam- 
alguém mais; tvat-além de Vós: /abhayam-destemor; pasye-eu 
vejo: yatra-onde há; mriyuh=morte; parásparam-no mundo de 
dualidade. ben 


|» TRADUÇÃO i 
Uttarā disse: Ó Senhor dos senhores, Senhor do uni- 
verso! Vós sois o maior entre os místicos: Por favor, 
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protegei-me, pois não há ninguém mais que possa salvar- 
me das garras da morte, neste mundo de dualidade. 


SIGNIFICADO 

Este mundo material é o mundo da dualidade, em contraste 
com a unidade do reino 'absoluto.'O mundo da dualidade é com- 
posto dematéria'e espírito, ao passo que: o mundo absoluto é 
espírito puro, sem nenhum vestígio de qualidades materiais: No 
mundo dual todos estão falsamente tentando tornar-se. senhores 
do mundo, ao passo que no mundo absoluto o Senhor é Senhor 
absoluto, e todos-os outros são Seus servidores absolutos. No 
mundo da dualidade: todos são invejosos de todos os outros, ea 
morte é inevitável devido à existência dual de matéria e espírito. 
O'Senhor é o único refúgio de destemor para as almas rendidas. 
Ninguém pode salvar-se das mãos cruéis da morte no mundo 
material a não ser que se renda aos pés de lótus do Senhor; 


VERSO 10 


abra mia arara fat | 
uia at ata TR ara AAA 112 011 


abhidravati mâm isa 
Saras taptayaso vibho 
kamam dahatu mam nátha 
má me garbho nipátyatam 


abhidravati-vindo rumo a; mâm-—mim; isa-ó Senhor, sarah- 

a flecha; tapta-incandescente; ayasah-ferro; vibho-ó gran- 
dioso; kimam-desejais; dahatu-deixai-a queimar; mâm-a mim; 
nãtha-ó protetor; mã-não; me-meu; garbhah-embrião; nipa- 
tyatâm-seja abortado. Ji 
( TRADUCAO 


Ó meu Senhor, Vós sois todo-poderoso! Uma incandes- 
cente flecha de ferro está vindo rapidamente em: minha 
direção. Meu Senhor, deixai-a queimar-me pessoalmente, 
se assim o desejais, mas por favor não a deixeis queimar e 
abortar meu embrião. Por gentileza, fazei-me este favor, 
meu Senhor. ' 
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SIGNIFICADO 
Este incidente aconteceu após a morte de Abhimanyu, o 
esposo de Uttarã. A viúva de Abhimanyu, Uttará, devia ter se» 
guido o caminho de seu esposo, mas porque estava grávida, e 
porque Mahãrãja Pariksit, um grande devoto do Senhor, vivia 
nela como embrião, ela era responsável por sua proteção. A mãe 
de uma criança tem a grande responsabilidade de dar toda prote- 
ção à criança, e por isso Uttarã não se envergonhou dé expressar 
isso francamente diante do Senhor Krsna. Uttarã era a filha de 
um grande rei, a esposa de um grande herói e discípula de um 
grande devoto, e mais tarde também seria a mãe de um bom rei. 

Ela era afortunada sob todos os aspectos. 


VERSO 11 


; qu sas 
STR TAE MIA ARAS: | 
IEA. Ad MARA 120 
súta uváca 
upadhárya vacas tasyá 
bhagaván bhakta-vatsalah 
apándavam idam kartum 
drauner astram' abudhyata 
sútah  uváca=Súta Gosvami disse; upadhãrya-ouvindo-a 
pacientemente; vacah-palavras; tasyah=suas; bhagaván=a Perso- 
nalidade de Deus; bhakta-vatsalah- Aquele que é muito afetuoso 
com Seus devotos; apândavam-sem a existência dos descenden- 
tes dos Pandavas; idam-este; kartum-para fazer isto; drauneh- 
do filho de Dronacãrya: astram-arma; abudhyara-entendeu. 


TRADUÇÃO 
Súta Gosvâmi disse: Tendo ouvido pacientemente suas 
palavras, o Senhor $ri Krsna, que é sempre muito afetuoso 
com Seus devotos, pôde entender de imediato que Asvat- 
thâmã, o filho de Dronacãrya, tinha lançado a brahmástra 
para dar fim à última vida na família Pândava. 
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SIGNIFICADO 

O Senhor é imparcial sob todos os aspectos, mas ainda assim 
Ele está inclinado para com Seus devotos porque há grande 
necessidade disso para o bem-estar de todos. A família Pandava 
era uma família de devotos, e, portanto, o Senhor queria que 
eles governassem o mundo: Esta foi a razão pela qual Ele subju- 
gou o governo dos comparsas de Duryodhana e estabeleceu o 
governo de Mahārāja Yudhisthira. Portanto, Ele também queria 
proteger Mahārāja Pariksit, que vivia como embrião. Ele não 
gostava da idéia de que o mundo pudesse ficar sem os Pândavas, 
a família ideal de devotos. 


VERSO 12 


aaa AS aaa 1 AR | 
ICAA 1221 


tarhy evatha muni-Srestha 
pandaváh pañca sayakán 

átmano 'bhimukhán diptán 
alaksyastrâny upâdaduh 


tarhi—entáo; eva=também; atha=portanto; muni-$restha-Ó lí- 
der entre os munis; pandavah-todos os filhos de Pándu; pañca— 
cinco; sáyakan—arm: tmanah-eles próprios; abhimukhān-em 
direção de; diptān-—incandescente; älakşya-vendo-a; astrāni-ar- 
mas; upádaduh—tomaram de. 





TRADUÇÃO 
'Ó: principal [Saunaka] entre os grandes pensadores 
[munis]! Vendo a incandescente brahmastra precipitando- 
se contra eles, os Pándavas tomaram de suas cinco respecti- 
vas armas. 


SIGNIFICADO 
rr brahmastras sáo mais. refinadas que as armas nucleares. 
Aóvanhāmā disparou a brahmastra simplesmente para matar os 
Pándavas, ou seja, os cinco irmãos encabeçados por Mahaãraja 
Yudhisthira e seu único neto, que vivia dentro do ventre de 
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Uttara: Portanto à brahmastra, mais efetiva e refinada que as ar- 
mas: atômicas, não era tão cega como as: bombas atómicas. 
Quando as bombas atômicas são detonadas elas não discriminam 
entre o alvo e outros. As bombas atômicas ferem principalmente 
os inocentes, porque não há controle. A brahmástra não é 
assim. Ela aponta para o alvo e procede acordemente, sem ferir 
os inocentes. 


VERSO 13 


ARA AAA | 
gata aro art ai fa: 1122 


vyasanam viksya tat tesám 
ananya-visayátmanám 
sudarsanena svâstrena 
svánám raksám vyadhad vibhuh 


vyasanam-grande perigo; viksya-tendo observado; tat-que; 
tesâm-deles; ananya-nenhum outro; visaya-meio; dtmanám= 
assim inclinado; sudarsanena—pela roda de Sri Krsna; sva* 
astrena-pela arma: svanam-de Seus próprios devotos; raksam- 
proteção; vvadhãt-fez isto; vibhuh-o Todo-poderoso; 





TRADUÇÃO 
A todo-poderosa Personalidade de Deus, $ri Krsna, ten- 
do observado que um grande perigo estava ameaçando Seus 
devotos imaculados, que eram almas completamente rendi- 
das, tomou imediatamente de Seu disco Sudarsana para 
protegê-los. 


SIGNIFICADO 

A brahmastra, a arma suprema disparada por Asvatthâmã, 
era algo semelhante à arma nuclear, mas com maior radiação e 
calor. Esta brahmastra é-o produto de uma ciência mais: sutil, 
sendo o produto de um som mais refinado, um mantra gravado 
nos Vedas. Outra vantagem desta arma é que ela não é cega 
como a bomba nuclear porque esta pode ser dirigida apenas ao 
alvo e nada mais. Asvatthâmã disparou a arma apenas para dar 
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fim a todos:os membros masculinos da família de Pándu; por- 
tanto:em um sentido ela era mais perigosa que as bombas atómi- 
cas porque podia penetrar mesmo no lugar mais protegido e 
nunca erraria o alvo, Sabendo de tudo isso, o Senhor Sri-Krsna 
imediatamente tomou de Sua arma pessoal para proteger Seus 
devotos, que não conheciam ninguém além de Krsna: No 
Bhagavad-gitã o Senhor promete claramente que Seus devotos 
jamais serão destruídos. E Ele Se comporta de acordo com a 
qualidade ou grau do serviço devocional prestado pelos devotos. 
Aqui a palavra ananya-visayátmanám é significativa. Os Pánda- 
vas eram cem porcento dependentes da proteção do Senhor, em- 
bora eles próprios fossem grandes guerreiros; Mas o Senhor não 
faz caso mesmo dos maiores guerreiros e também os pode ani- 
quilar num momento: Quando o Senhor viu que não havia tempo 
para os Pándavas neutralizarem a brahmástra de A$vattháma, 
Ele tomou de Sua arma arriscando-Se mesmo'a quebrar Seu pró- 
prio voto. Embora a Batalha de Kuruksetra estivesse quase che- 
gando ao fim, ainda assim, de acordo com Seu voto, Ele náo 
devia'ter tomado de Sua própria arma. Mas a emergéncia era 
mais importante que o voto. Ele é melhormente conhecido como 
bhakta-vatsala, ou'o amante de Seu devoto, e assim Ele preferiu 
continuar como bhakta-vatsala do que como um moralista mun- 
dano que jamais quebra seu voto solene: 


VERSO 14 


ARO AMARA AA af | 
ATEN etaa oil 


antahsthah sarva-bhútánám 
atmã yogesvaro harih 

sva-mãyayâvrmod garbham 
vairatyãh kuru-tantave 


antahsthah-estando “dentro; sarva-todos; bhitânam--dos 
seres vivos; dimã-alma; yoga-isvarah=o Senhor de todo o misti- 
eismo; harih=o Senhor Supremo; sva-mayayã-através da ener- 
gia pessoal; avrnor-cobriu; garbham-embrião; 'vairatyâh-de 
Uttara; kuru=tantave—para a progénie de Maharaja Kuru: 
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TRADUÇÃO 

O Senhor do misticismo supremo, Sri Krsna, reside den- 
tro do coracáo de todos como o Paramátmá. Como tal, sim: 
plesmente para proteger a progénie da dinastia Kuru, Ele 
cobriu o embriáo de Uttará através de Sua energia pessoal. 























SIGNIFICADO 

O Senhor do misticismo supremo pode residir simultanea- 
mente dentro do coração de todos, ou mesmo dentro dos átomos, 
através de Seu aspecto Paramâtmã, Sua porção plenária. Por- 
tanto, de dentro do corpo de Uttarã Ele cobriu o embrião para 
salvar Mahãrája Pariksit e proteger a progénie de Maháraja 
Kuru; de quem o rei Pandu também era descendente; Tanto-os 
filhos de Dhrtarastra quanto os de Pându pertenciam-à mesma 
dinastia de Mahãrãja Kuru; portanto ambos eram: geralmente 
conhecidos como Kurus. Mas quando aconteceram as divergên- 
cias entre as duas famílias, os filhos de Dhrtarâstra ficaram 
conhecidos como Kurus; ao passo que os filhos de Pându fica- 
ram conhecidos como Pândavas. Uma vez que os filhos e netos 
de Dhrtarâstra foram todos mortos nai Batalha de Kuruksetra, o 
último filho da dinastia é designado como o filho dos Kurus. 



























VERSO “15 
ma Ja AMA | 
or A AAA ARA, artes AN 
yadyapy astram brahma-Sires 
tv amogham câpratikriyam 


vaisnavanh teja àsadya 
samasâmyad bhrgúdvaha 



























yadyapi-embora; astram-arma; brahma-sirah-suprema; tu— 
mas; amogham-—sem defesa; ca-e: apratikriyam-não ser neutra- 
lizada; vaisnavam-—em relação com Visnu; rejah=força; asadya- 
ao confrontar-se com; samasâmyat-foi neutralizada; Ra 
udvaha-ó glória da família de Bhrgu. 
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TRADUCAO 
Ó Saunaka, embora a suprema arma brahmástra lan- 
cada por Asvatthamã fosse irresistível e sem defesa ou 
revide, ela foi neutralizada e derrotada quando confrontou- 
se com a força de Visnu [Senhor Krsna]. 


SIGNIFICADO 

No Bhagavad-gitã está dito que o brahmajyoti, ou a radiante 
refulgência transcendental, repousa no Senhor SriKrsna. Em 
outras palavras, a refulgência radiante conhecida como brahma- 
tejás nada mais é que os raios do Senhor, assim como os raios do 
sol sáo raios do disco do sol. Desse modo, também esta arma 
brahma, embora materialmente irresistível, não podia superar a 
força suprema do Senhor. A arma chamada brahmástra, lançada 
por Asvatthâmã, foi neutralizada e derrotada pelo Senhor Sri 
Krsna através de Sua própria energia; isso é, Ele não esperou 
pela ajuda de ninguém mais, porque Ele é absoluto. 


VERSO 16 


are dardo ARAS | 
q g AR SoM aa aa 12811 


mã marsthã hy etad ascaryam 
sarvascaryamaye * cyute 

ya idam mãyayã devyã 
srjaty avati hanty ajah 


mã-não; mamsthah-—penseis; hi-certamente; etat-todas 
essas; d$caryam—admirável; sarva-tudo; á$carya-maye—na todo- 
misteriosa; acyute—a infalível; yah=aquele que; idam-esta (cria- 
qa0); máyayá—através de Sua. energia; devyá—transcendental; 
srjati-cria; avati-mantém; hanti-aniquila; ajah-não-nascido. 


TRADUÇÃO 
Ó bráhmanas, náo penseis que isto seja especialmente ad- 
mirável nas atividades da misteriosa e infalível Personalida- 
de de Deus. Através de Sua própria energia transcendental, 
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Ele mantém e aniquila todas as coisas materiais, embora 
Ele mesmo seja náo-nascido. 


SIGNIFICADO 

As atividades do Senhor são sempre inconcebíveis para-o 
minúsculo cérebro das entidades vivas. Nada é impossível para o 
Senhor Supremo, mas todas Suas ações são admiráveis para nós, 
e assim Ele está sempre além do alcance de nossos concebíveis 
limites. O Senhor é a todo-poderosa, todoperfeita Personalidade 
de Deus. O Senhor é cem por cento perfeito, ao passo que outros, 
a saber, Narayana, Brahma, Siva, os semideuses e todos os de- 
mais seres vivos, possuem apenas diferentes percentagens de tal 
perfeição. Ninguém é igual ou superior a Ele. Ele não tem rival. 


VERSO 17 


ARRE AE | 
ma a gar aR oN 


brahma-tejo-vinirmuktair 
atmajaih saha krsnayã 

prayânabhimukham krsnam 
idam aha prtha sati 


brahma-tejah-a radiação da brahmástra; vinirmuktaih-=sen- 
do salva da; âtma-jaih-juntamente com seus filhos; saha-com; 
krsnayã-Draupadi; prayâna-partida; abhimukham-em direção 
a; krsnam-ao Senhor Krsna: idam-isto; dha-disse; raia 
sati-casta, devotada ao Senhor. a 

TRADUÇÃO 

Assim salva da radiação da brahmaástra, Kunti, a casta 
devota do Senhor, e seus cinco filhos e Draupadi dirigiram- 
se ao Senhor Krsna quando Ele partia para casa. 


SIGNIFICADO 
Kunti é descrita aqui como sati, ou casta, devido a-sua devo- 
ção imaculada ao Senhor Sri Krsna. Sua mente se expressará 
agora nas seguintes orações ao Senhor Krsna. Uma devota casta 

















446 Srimad-Bhágavatam [Canto 1, Cap. 8 


do Senhor nãorecorre a outros, a saber, qualquer outro ser vivo 
ou semideus, mesmo para livrar-se do perigo: Esta foi sempre a 
característica de toda a família dos Pandavas. Eles não conhe- 
ciam nada exceto Krsna, e por isso o Senhor também estava 
sempre pronto a ajudá-los em todos os aspectos e em todas as 
circunstáncias. Esta é a natureza transcendental do Senhor. Ele 
corresponde á dependéncia do devoto. Náo: se deve, portanto, 
buscar a ajuda de seres vivos imperfeitos ou-de semideuses, se- 
não que se deve buscar toda a ajuda do Senhor Krsna, que é 


competente para salvar Seus-devotos, Uma devota casta assim 


também nunca pede ajuda ao Senhor, mas oSenhor, por Sua 
própria vontade, está sempre ansioso por prestá-la. 


VERSO 18 


RA 
Aga A E TA l 


azai apma Ra 112 Cc! 


kuntyuvāca ` 
namasye puruşami tvāädyam 
isvaram prakrteh param 
alaksyam sarva-bhútánám 
antar bahir avasthitam 


kunti uvâca-Srimati-Kunti'disse; namasye=deixai que me 
prostre; purusam—a Pessoa Suprema; tva=Vós; adyam=a: ori- 
ginal; isvaram-o controlador; 'prakrteh-do cosmo material; 
param-além; alaksyam-o invisível; sarva-todos; bhitânam-— 
dos seres vivos; antah-dentro; bahih>fora; avasthitam-existindo. 


TRADUÇÃO 
Srimati Kunti disse: Ó Krsna, ofereco-Vos minhas reve- 
réncias porque sois a personalidade original e náo sois afe- 
tado pelas qualidades do mundo material. Vós existis tanto 
dentro como fora de tudo, e ainda assim sois invisível para 
todos. 
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y SIGNIFICADO 

Srimati Kuntidevi estava completamente consciente de que 
Krsna era a original Personalidade de Deus, embora Ele esti- 
vesse representando o papel de seu sobrinho. Esta iluminada 
senhora náo poderia cometer o erro de oferecer reveréncias a seu 
sobrinho. Portanto, ela dirigiu-se a Ele como o purusa original, 
além do cosmo material. Embora todas as entidades vivas tam- 
bém sejam transcendentais, elas não são nem originais, nem in- 
falíveis. As entidades vivas são capazes de cair sob as garras da 
natureza material, mas o Senhor jamais é assim. Nos Vedas, 
portanto, Ele é descrito como o chefe entre todas as entidades 
vivas (nityo nityânãm cetanas cetanânâm). E além disso Ele 
é tratado de isvara, ou o controlador. As entidades vivas ou os 
semideuses como Candra e Súrya também são até certo ponto 
isvaras, mas nenhum deles é o isvara supremo, ou'o controlador 
último. Ele é o paramesvara, ou a Superalma. Ele está dentro e 
fora: Embora estivesse presente diante de Srimati Kunti'como 
seu sobrinho, Ele também estava dentro dela e de todos os de- 
mais. No Bhagavad-gitã (15.15) o Senhor diz, “Eu estou situado 
no coração de todos, e unicamente devido a Mim a pessoa lem- 
bra, esquece ou é consciente, etc. Através de todos os Vedas Eu 
sou o que há de ser conhecido porque sou o compilador dos 
Vedas, e sou o mestre do Vedânia.” A rainha Kunti afirma que o 
Senhor, embora simultaneamente dentro e fora de todos os'seres 
vivos, é ainda invisível. O Senhor é, por assim dizer, um prodígio 
para o homem comum. A rainha Kunti experimentou pessoal- 
mente que o Senhor Krsna estava presente diante dela, e ainda 
assim Ele entrou dentro do ventre de Uttará para salvar seu em- 
brião do ataque da brahmãstra de Asvatthâmã. A própria Kunti 
estava perplexa sobre se Sri Krsna é onipenetrante ou localizado. 
De fato, Ele é ambas as coisas, mas Ele Se reserva o direito de não 
Se expor às pessoas que não são almas rendidas. Esta cortina 
obstruidora é denominada a energia mãyã do Senhor Supremo, e 
ela controla a visão limitada da alma rebelde. Isto se explica da 
seguinte maneira. 

VERSO 19 


ARA, l 
ADA REN A AAA ARS 
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mayá-javanikacchannam 
ajñadhoksajam avyayam 

na laksyase múdha-drsa 
nato nãtyadharo yathã 


máyá-ilusória; javanika=cortina; dcchannam=coberto pela; 
ajña—ignorante; adhoksajam-além «do. alcance da concepção 
material (transcendental); avyayam-impecável; na=náo; lak- 
syase—observado; múdha-drsa-pelo observador tolo; nafah=ar- 
tista; nãtya-dharah-caracterizado como um personagem; yathã- 
como. 


TRADUÇÃO 
Estando além do alcance da limitada percepção senso- 
rial, Vós sois o fator eternamente impecável, coberto pela 
cortina da energia ilusória. Vós sois invisível para o obser- 
vador tolo, exatamente como um ator caracterizado como 
um personagem não é reconhecido. 


SIGNIFICADO 

No Bhagavad-gitã o Senhor Sri Krsna afirma que as pessoas 
menos inteligentes tomam-nO erroneamente como um homem 
ordinário como nós, e assim elas zombam dEle. O mesmo é con- 
firmado aqui pela rainha Kunti;-As pessoas: menos inteligentes 
são aquelas que se:rebelam contra a autoridade do Senhor; Tais 
pessoas são conhecidas como asuras. Os asuras não podem re- 
conhecer a autoridade do Senhor. Quando o Senhor em pessoa 
aparece entre nós, como Rama, Nrsirnha, Varâha ou em Sua 
forma original como Krsna, Ele executa muitos atos maravilho- 
sos que são humanamente impossíveis. Como encontraremos no 
Décimo;Canto desta grande literatura, o Senhor $ri Krsna mani- 
festou Suas atividades humanamente impossíveis mesmo desde 
os-dias em que Se encontrava no colo de Sua mãe. Ele matou a 
bruxa Pitanã, embora ela untasse seus seios com veneno de pro- 
pósito para matar o Senhor. O Senhor sugou-lhe:o seio como um 
bebé natural, e Ele também sugou a própria vida dela. De forma 
semelhante, Ele ergueu a Colina de Govardhana, assim como 
um menino arranca um cogumelo, e permaneceu assim conti- 
nuamente por vários dias, apenas para proteger os residentes de 
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Vrndãvana. Essas são algumas das atividades sobre-humanas do 
Senhor descritas nas literaturas védicas autorizadas, como os 
Puránas, Itihasas (histórias) e Upanisads. Ele dá maravilhosas 
instruções sob a forma do Bhagavad-gitã. Ele mostra extraordi- 
nárias capacidades como herói, como chefe de família, como 
mestre e como renunciante. Ele é aceito como a Suprema Perso- 
nalidade de Deus por autoridades como Vyása, Devala, Asita, 
Narada, Madhva, -Sankara, Râmânuja, Sri Caitanya Mahã- 
prabhu, Jiva Gosvâmi, Visvanatha Cakravarti, Bhaktisiddhânta 
Sarasvati e todas as outras autoridades no rol. Ele próprio 
declarou-se assim em muitas passagens das literaturas autênti- 
cas. E todavia há uma classe de homens com mentalidade demo- 
níaca que são sempre relutantes em aceitar o Senhor como a 
Suprema Verdade Absoluta. Isso deve-se parcialmente a seu po- 
bre fundo de conhecimento, e parcialmente a sua obstinada tei- 
mosia, as quais resultam de várias más ações no passado e no 
presente, Tais pessoas não poderiam reconhecer o Senhor Sri 
Krsna mesmo quando Ele estivesse presente diante delas, Outra 
dificuldade é que aqueles que dependem mais de seus sentidos 
imperfeitos não O podem compreender como o Senhor Supremo, 
Tais pessoas são como o cientista moderno. Elas querem conhe- 
cer tudo através de seu conhecimento experimental. Mas não é 
possível conhecer a Pessoa Suprema mediante conhecimento ex- 
perimental imperfeito. Aqui Ele é descrito como adhoksaja, ou 
além do limite do conhecimento experimental. Todos nossos 
sentidos são imperfeitos. Exigimos verificação de toda e qual. 
quer coisa, mas temos de admitir que só podemos verificar 
as coisas sob determinadas condições materiais, pois que, elas 
também, estão além de nosso controle. O Senhor está além da 
observação da percepção: sensorial, A rainha Kunti aceita essa 
deficiência da alma condicionada, especialmente da classe fe- 
minina, que é menos inteligente. Para os homens menos inteli- 
gentes, é preciso haver coisas tais como templos, mesquitas ou 
igrejas para que eles possam começar a reconhecer a autoridade 
do Senhor e ouvir sobre Ele das autoridades nesses locais sagra- 
dos. Para os homens menos inteligentes, esse começo da vida 
espiritual é essencial, e apenas os homens tolos ridicularizam o 
estabelecimento de tais lugares de adoração, que são necessários 
para elevar o padrão de atributos espirituais da massa popular. 
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Para'as pessoas menos inteligentes, prostrar-se diante da autori- 
dade' do Senhor, como geralmente é feito nos templos, mesqui- 
tas ou igrejas, é tão benéfico como é, para devotos avançados, 
meditar nEle mediante serviço ativo. 


VERSO 20 


an eia ater | 
AAA RA fe faa: IR cl 


tathá paramahamsánám 
muninãm amalátmanám 

bhakti-yoga-vidhánartham 
katham' pasyema hi striyah 


ratha-além disso; párámahamsánám=dos transcendentalistas 
avançados; muninam-dos grandes filósofos ou especuladores 
mentais; amala-ãtmanâm-aqueles cujas mentes são competen- 
tes pará discernir entré espírito e matéria; bhakti-yoga-a ciência 
do serviço devocional; vidhâna-artham-para executar; katham- 
como; pasyema-podemos observar; hi=certamente; striyah- 
mulheres. x 

TRADUÇÃO 

Vós mesmo desceis para propagar a ciência transcendental 
do serviço devocional aos corações dos transcendentalistas 
avançados e especuladores mentais, que estão purificados 
por serem capazes de discriminar entre matéria e espírito. 
Como, então, podemos nós, as mulheres, conhecer-Vos 
perfeitamente? 

SIGNIFICADO 

Mesmo os maiores especuladores filosóficos não podem ter 
acesso à região do Senhor. Diz-se nos Upanisads que a Verdade 
Suprema, a Absoluta Personalidade de Deus, está além do limite 
do poder de pensamento do maior filósofo: Nem uma vasta eru- 
dição nem o maior dos cérebros podem conhecê-O. Ele é cog- 
noscível apenas para aquele que obtém Sua misericórdia: Outros 
podem continuar pensando sobre Ele por anos a fio, é ainda 
assim Ele será incognoscível. Este mesmo fato é corroborado 
pela rainha, que está desempenhando o papel de uma mulher 
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inocente. As mulheres em geral são incapazes de especular 
como os filósofos, mas elas são abençoadas pelo Senhor porque 
acreditam de imediato na superioridade e no poder completo 
do Senhor, e assim elas oferecem reverências sem reserva, 
O Senhor é tão bondoso que Ele não favorece especialmente 
apenas alguém que seja um grande filósofo. Ele conhece a since- 
ridade de propósito. Apenas por esta razão, as mulheres geral- 
mente reúnem-se em grande número em qualquer espécie de 
função religiosa. Em todo país'e em toda seita religiosa parece 
que as mulheres são mais interessadas que os homens. Esta sim- 
plicidade na aceitação do Senhor como autoridade é mais efetiva 
que a demonstração insincera de fervor religioso. 


VERSO 21 


Fem aaa FAA A | 
AAA MARA AA A IS 


krsnaya vasudevaya 
devaki-nandanáya cá 

nanda-gopa-kumaráya 
govindāya namo namah 


krsnáya-o Senhor Supremo; vasudevaya-ao filho de Vasu- 
deva; devaki-nandanãya-ao filho de Devaki; ca-e; nanda-gopa- 
Nanda e os vaqueiros; kumãráya-a seu filho; govindâya-à Per- 
sonalidade de Deus, que vivifica as vacas e os sentidos; namah- 
respeitosas reverências; namah-reverências. 


TRADUÇÃO 
Deixai-me oferecer minhas respeitosas reverências ao 
Senhor, que Se tornou o filho de Vasudeva, o prazer de 
Devaki, a criança de Nanda e dos outros vaqueiros de Vrn- 
dāvana, e 0 vivificador das vacas e dos sentidos. 


SIGNIFICADO 
O Senhor, sendo assim inacessível através de quaisquer recur- 
sos materiais, por Sua ilimitada misericórdia sem causa, desce à 
Terra como Ele 'é para mostrar Sua misericórdia especial a Seus 
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devotos imaculados e para coibir as rebeliões das pessoas demo- 
níacas. A rainha Kunti adora especificamente a encarnação ou 
descida do Senhor Krsna acima de todas as outras encarnações 
porque nesta encarnação particular Ele é mais acessível. Na en- 
carnação Râma Ele permaneceu como filho de um rei desde Sua 
infância, mas na encarnação de Krsna, embora fosse filho de um 
rei, Ele imediatamente deixou o refúgio de Seus pai e mãe reais 
(rei Vasudeva e rainha Devaki) logo após Seu aparecimento e foi 
para.o colo de Yasodamayi para desempenhar o papel de um va- 
queirinho comum na bendita Vrajabhúmi, que é muito santifi- 
cada por causa de Seus passatempos infantis. Portanto, o Senhor 
Krsna é mais misericordioso que;o Senhor Râma. Ele foi indubi- 
tavelmente muito bondoso com Vasudeva, o irmão de Kunti, e 
família. Se Ele não houvesse) Se tornado filho de Vasudeva e 
Devaki, a rainha Kunti não poderia afirmar ser Ele seu sobrinho 
e assim dirigir-se a Krgna com afeição parental. Mas Nanda e 
Yaśodā são mais afortunados porque puderam saborear os pas- 
satempos infantis do Senhor, que são mais atrativos que quaisquer 
outros passatempos. Não há paralelo;para Seus passatempos in- 
fantis como manifestados em Vrajabhúmi, que são o protótipo 
de Seus eternos afazeres no original Krsnaloka, descrito como a 
cintâmani-dhâma no Brahma-samhita. O Senhor Sri Krsna 
desce em pessoa em Vrajabhúmi com todo Seu séquito e para- 
fernália: transcendentais. Sri Caitanya Maháprabhu, portanto, 
confirmou que ninguém é táo afortunado como os residentes de 
Vrajabhúmi, e especificamente as vaqueirinhas, que dedicaram 
tudo para a satisfação do Senhor. Seus passatempos com Nanda 
e Yasoda e Seus passatempos com os vaqueiros e especialmente 
com os vaqueirinhos e as vacas levaram-nO a ser conhecido 
como Govinda. O Senhor Krsna como Govinda é mais inclinado 
aos brahmanas e às yacas, indicando por esse meio que a pros- 
peridade humana depende mais desses, dois itens, ou seja, cul- 
tura-bramânica e proteção às vacas. O Senhor Krsna não fica 
absolutamente satisfeito quando faltam essas coisas. 


VERSO. 22 


AAA AAA | 
AR TESTAR ARE TEMEA IRRI 
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namah parikaja-nabhãya 
namah parikaja-mâline 

ramakh parikaja-netraya 
namaste parikajarighraye 


namah-todas respeitosas reveréncias; parikaja-nábháya=ao 
Senhor que tem uma depressão específica semelhante a uma flor 
de lótus no centro de Seu abdômen; namah-reverências; parikaja- 
máline—aquele que está sempre decorado com uma guirlanda de 
flores de lótus; namah=reveréncias; parikaja-netrâya-=aquele cujo 
olhar é refrescante como uma flor de lótus; namah te=respeitosas 
reveréncias a Vós; parikaja-arighraye—a Vós, cuja sola dos pés 
está gravada com flores de lótus (e que: portanto se diz que 
possui pés de lótus). os 

TRADUÇÃO 

Minhas respeitosas reverências são para Vós, ó Senhor!, 
cujo abdômen é marcado com uma depressão semelhante a 
uma flor de lótus, que estais sempre decorado com guirlan- 


das de flores de lótus, cujo olhar é tão refrescante como o 
lótus e cujos pés estão gravados com lótus. 


SIGNIFICADO 

Aqui estão algumas das marcas simbólicas específicas do 
corpo-espiritual da Personalidade de Deus que distinguem Seu 
corpo dos corpos de todos os demais. Elas são todas aspectos 
especiais do corpo do Senhor. O Senhor pode parecer como um 
de nós, mas Ele é sempre distinguido por Seus aspectos corpóreos 
específicos. Srimati Kunti afirma ser incapaz de ver o Senhor 
por ser mulher. Isso porque as mulheres, os Súdras (a classe tra- 
balhadora) e os dvija-bandhus, ou os descendentes desprezíveis 
das três classes superiores, são incapazes de entender, com a'in- 
teligência, O tema transcendental relativo ao nome espiritual, 
fama, atributos, formas, etc., da Suprema Verdade Absoluta. 
Tais pessoas, embora incapazes de entrar nos afazeres espiri- 
tuais do Senhor, podem vê-IO como a arcãā-vigraha, que desce 
ao mundo material apenas para favorecer as almas caídas, in- 
cluindo as mulheres, os súdras e dvija-bandhus acima mencio- 
nados. Porque essas almas caídas não podem ver nada além da 
matéria, o Senhor condescende em entrar em todos e cada um 
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dos inumeráveis universos como o Garbhodakasãyi Visnu, que 
faz crescer um caule de lótus da depressão semelhante a lótus 
no centro de Seu abdômen transcendental, e assim Brahmã, o 
primeiro ser vivo do universo, nasce. Portanto, o Senhor é conhe- 
cido como Pankajanâbhi. O Senhor Pankajanâbhi aceita a arcá- 
vigraha (Sua forma transcendental) em diferentes elementos, a 
saber, uma forma dentro da mente, uma forma feita de madeira, 
uma forma feita de terra, uma forma feita de metal, uma forma 
feita de jóias, uma forma feita de pintura, uma forma esboçada 
em areia, etc. Todas essas formas do Senhor são sempre decoradas 
com guirlandas de flores de lótus, e deve haver uma atmosfera 
serena no templo de adoração, para atrair a inflamada atenção 
dos não devotos sempre ocupados em discussões materiais. Os 
meditadores adoram a forma dentro da mente. Portanto, o Senhor 
é misericordioso mesmo para' com' as mulheres, os súdras e 
dvija-bandhus, contanto que eles.concordem em visitar ño tem- 
plo de adoração as diferentes formas feitas para eles. Tais visi- 
tantes do templo não são idólatras, como alegam alguns homens 
comum pobre fundo de conhecimento. Todos os grandes acâryas 
estabeleceram semelhantes templos: de adoração emtodos-os-lu- 
gares apenas para favorecer os menos inteligentes, e a pessoa 
não deve ter a pretensão de transcender o estágio de adoração no 
templo enquanto, de fato, está na categoria dos sidras, das mu- 
lheres, ou menos que isso. Deve-se começar a ver a forma do 
Senhor a partir de Seus pés de lótus, elevando-se gradualmente 
até as coxas, cintura, peito e rosto: Não se deve tentar olhar para 
orrosto do Senhor sem se estar acostumado a ver os pés de lótus 
do Senhor. $rimati Kunti, porque era tia de Krsna, não começou 
anver © Senhor a partir de Seus pés de lótus porque o Senhor 
poderia sentir-Se envergonhado, e assim Kuntidevi, apenas para 
poupar:o Senhor de uma:situação vexatória, começou a`ver o 
Senhor acima de Seus pés de lótus, i.e, a partir da cintura do 
Senhor, elevando-se gradualmente até o rosto, e então descendo 
até os pés de lótus. Neste contexto; tudo aí está em boa ordem. 





VERSO 23 


qai ga ada Ga 
a añ fiat | 
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farsa a mete Ft 
ao a gafe NR 
yathã hrsikesa khalena devaki 
kamsena ruddháticiram Sucárpitá 
vimocitáham cá sahátmaja vibho 
tvayaiva náthena muhur vipad-ganát 






yathá-por assim dizer; hrsikesa=0 senhor dos sentidos; kha- 
lena—pelo invejoso; devaki-Devaki (a máe de Sri Krsna); kam- 
sena-pelo rei Karhsa; ruddha-aprisionada; ati-ciram-por muito 
tempo; suca-arpita-afligida; vimocita-libertastes; aham ca- 
também a mim; saha-âtma-já-juntamente com meus filhos; 
vibho-ó grandioso; tvayã eva-por Vossa Onipotência; náthena- 
como o protetor; muhuh-constantemente; vipat-ganãt-de uma 
série de perigos. 


TRADUÇÃO 
Ó Hrsikesa, senhor dos sentidos e Senhor dos senhores! 
Vós libertastes Vossa mãe, Devaki, que foi por muito tempo 
aprisionada e afligida pelo invejoso rei Karnsa, e também 
libertastes a mim e a meus filhos de uma série de constantes 


perigos. 


SIGNIFICADO 

Devaki, a mãe de Krsna e irmaá do rei Kamsa, foi posta na 
prisáo juntamente com seu esposo, Vasudeva, porque o invejoso 
rei estava temeroso de ser morto pelo oitavo filho de Devaki 
(Krsna). Ele (Karhsa) matou todos os filhos de Devaki que nas- 
ceram antes de Krsna, mas Krsna escapou dó perigo do infanti- 
cídio porque foi transferido para a casa de Nanda Maháraja, o 
pai adotivo do Senhor Krsna. Kuntidevi, juntamente com seus 
filhos, também foi salva de uma série de perigos. Mas Kuntidevi 
foi muito mais favorecida porque o Senhor Krsna não salvou os 
outros filhos de Devaki, ao passo que'salvou os filhos de Kunti- 
devi: Isso aconteceu porque o esposo de Devaki, Vasudeva, era 
vivo, ao passo que Kuntidevi era viúva, e não havia ninguém 
para ajudá-la exceto Krsna. A conclusão é que Krsna favorece 
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mais ao devoto que está em maior perigo. Às vezes Ele põe Seus 
devotos puros em grandes perigos porque nestas condições de 
desamparo o devoto torna-se mais apegado ao Senhor. Quanto 
mais apegado ao Senhor, tanto mais sucedido é o devoto. 


VERSO 24 


ERA 
A STA 
Ama ña Re 
visân mahâgneh purusâda-darsanad 
asat-sabhaya vana-vása-krechratah 


mrdhe mrdhe 'neka-maharathástrato 
drauny-astrata$ cásma hare 'bhiraksitah 


visát-do veneno; mahá-agneh-do grande fogo; purusa-ada— 
os canibais; darganát-combatendo; asat—viciosa; sabhayah—as- 
sembléia;. vana-vása—exilados.. na floresta; krechratah-sofri- 
mentos; mrdhe mrdhe—repetidamente na batalha; aneka—muitos; 
mahá-ratha-grandes generais; astratah-armas; draunizo.filho 
de Dronácárya; astratah-da arma de; ca-e; ásma-indicando 
tempo no passado; hare=ó meu Senhor; abhiraksitah—protegi- 
dos completamente. 





TRADUÇÃO 
Meu querido Krsna, Vossa Onipotência protegeu de 
um bolo envenenado, de um grande fogo, dos canibais, da 
assembléia viciosa, dos sofrimentos durante nosso exílio na 
floresta e da batalha onde grandes generais lutaram. E 
agora nos salvais da arma de Asvatthâma. 


SIGNIFICADO 
Aqui se apresenta a lista de ocasiões perigosas. Devaki foi cer- 
ta vez posta em dificuldades pelo seu invejoso irmão; no demais 
ela estava bem. Mas Kuntidevi e seus filhos foram postos 
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em dificuldades, uma após outra, durante anos e anos a fio. Eles 
foram postos em condições aflitivas por Duryodhana e seu 
grupo, devido ao reino, e todos e cada um dos filhos de Kunti 
foram salvos pelo Senhor. Certa vez misturaram veneno a um 
bolo oferecido a Bhima; noutra ocasião puseram-nos em casa 
feita de goma laca para ser depois incendiada; e uma vez Draupadi 
foi arrastada e insultada tentando-se despi-la até a nudez na 
assembléia viciosa dos Kurus. O Senhor salvou Draupadi, 
suprindo-lhe imensurável extensão de roupa, e o grupo de 
Duryodhana não conseguiu ver sua nudez. Semelhantemente, 
quando eles estavam exilados na floresta, Bhima teve de lutar 
com o demônio canibal Hidimba Ráksasa, mas o Senhor o sal- 
vou. Mas nem aí tudo acabou. Depois: de todas essas tribula- 
ções, houve a grande Batalha de Kuruksetra, e Arjuna teve de 
defrontar-se com grandes generais como Drona, Bhisma e Karma, 
todos eles poderosos lutadores. E por último, mesmo depois de 
tudo que se passara, sucedeu o lançamento da brahmástra pelo 
filho de Dronacãrya destinada a matar a criança dentro do ventre 
de Uttarã, e assim o Senhor salvou o único descendente sobrevi- 
vente dos Kurus; Maharãja Pariksit. 


VERSO 25 
R: aaa AA A | 


aaa o GA TRT 
vipadah santu tah sasvat 
tatra tatra jagad-guro 
bhavato darsanam yat syád 
apunar bhava-darsanam 


vipadah-calamidades; santu-aconteçam; tãh-todas; sasvar- 
repetidamente; tatra-ali; tatra-e ali; jagat-guro-ó Senhor do 
universo; bhavatah-Vosso; dar$anam-encontrar; yat-aquilo 
que; syat-é; apunah-=não novamente; bhava-darsanam--vendo 
repetição de nascimentos e mortes. 


TRADUÇÃO 
Desejo que todas essas calamidades aconteçam repeti- 
damente, para que possamos ver-Vos repetidamente, pois 
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ver-Vos significa que náo veremos mais repetidos nasci- 
mentos e mortes. 


SIGNIFICADO 

Geralmente o aflito, o necessitado, o inteligente e o inquisi- 
tivo, que executaram algumas: atividades piedosas, adoram ou 
começam a adorar o-Senhor. Outros, que estão apenas acumu- 
lando mal feitos, não importa qual seja seu status, não podem 
aproximar-se do Supremo, devido a estarem desencaminhados 
pela energia ilusória. Portanto, para o piedoso, se alguma cala- 
midade acontece não lhe sobra outra alternativa senão refugiar- 
se aos pés de lótus do Senhor, Lembrança constante dos pés de 
lótus do Senhor significa preparar-se para a liberação de nasci- 
mentos e-mortes. Portanto, muito embora haja assim chamadas 
calamidades, elas são bem vindas porque nos dão oportunidade 
de lembrarmo-nos do Senhor, o que significa liberação. 

Aquele que se refugia aos pés de lótus do Senhor, que são 
aceitos como o barco mais adequado: para cruzar o oceano de 
nescidade, pode alcançar liberação tão facilmente como se salta 
as covas feitas pelas patas deum bezerro. Tais pessoas destinam- 
se a residir na morada do Senhor, e elas nada têm a ver com 
lugares onde há perigos a cada passo. 

O Senhor afirma no Bhagavad-gitã que este mundo material é 
um lugar perigoso cheio de calamidades. As pessoas menos inte- 
ligentes preparam planos para ajustar-se a essas calamidades 
sem saber que a própria natureza deste lugar é cheia de calami- 
dades. Elas não têm informação da morada do Senhor, que é 
plena de bem-aventurança e sem vestígio de calamidade. O de- 
ver da pessoa sã, portanto, é não se deixar perturbar perante as 
calamidades mundanas, que com certeza acontecem em todas as 
circunstâncias. Sofrendo todas as espécies de inevitáveis infor- 
túnios, deve-se progredir em compreensão: espiritual, porque 
esta é a missão da vida humana. A alma espiritual é transcendental 
a'todas as calamidades materiais; portanto, as ditas calamidades 
são chamadas de falsas. Um homem pode ver um tigre engolindo- 
o num sonho, e ele pode até chorar devido a esta calamidade. Na 
verdade, porém, não há'tigre, nem há sofrimento; trata-se sim- 
plesmente de sonho. -Da mesma forma; todas as calamidades da 
vida sãotidas como sonhos. Se alguém tem a fortuna de entrar 
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em contato com o Senhor através do serviço devocional, leva 
uma grande vantagem. O contato com o Senhor através de uma 
das nove formas de executar serviço devocional é sempre um 
passo adiante no caminho de volta ao Supremo: 


VERSO 26 


sega iria A 
Aaa a aeaa 115811 


janmaiśvarya-śruta-śribhir 
edhamāna-madah pumān 

naivárhaty abhidhátum vai 
tvám akiñcana-gocaram 


janma-nascimento; aisvarya-opulência; sruta-educação; 
sribhih-pela posse de beleza; edhamâna-aumentando progres< 
sivamente; madah-intoxicação; pumân-o ser humano; na- 
nunca; eva-sempre; arhati-merece; abhidhatum-dirigir-se com 
sentimento; vai-certamente; tvam-Vós; akificana-gocaram= 
aquele que é facilmente alcançado pelo homem materialmente 
esgotado. 





TRADUÇÃO 
Meu Senhor, ó Onipotente, podeis facilmente ser alcan- 
çado, mas apenas por aqueles que estão materialmente 
esgotados. A pessoa que está no caminho do progresso ma- 
terial, tentando aprimorar-se com parentesco respeitável, 
grande opulência, educação elevada e beleza corpórea, não 
pode aproximar-se de Vós com sentimento sincero. 


SIGNIFICADO 

Ser materialmente avançado significa nascer em família aris- 
tocrática e possuir grande riqueza, educação é atrativa beleza 
pessoal. Todos os homens materialistas estão loucos por possuir 
todas essas opulências materiais, e isso é conhecido como pro- 
gresso da civilização material. Mas o resultado é que por possuir 
todos esses bens materiais a pessoa torna-se artificialmente arro- 
gante, intoxicada por tais posses temporárias. Consegiientemente, 
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essas pessoas materialmente arrogantes são incapazes de pro- 
nunciar o santo nome do Senhor, dirigindo-se a Ele com senti- 
mento: “Ó Govinda! Ó Krşna!”:Nos śästras se diz que por 
pronunciar uma vez o santo nome do Senhor, o pecador livra-se 
de uma quantidade maior de pecados do que a que ele possa co- 
meter. Este é o poder de pronunciar o santo nome do Senhor. 
Não há o mínimo exagero nesta afirmação. De fato, o santo 
nome do Senhor tem tal poderosa potência. Mas também há uma 
qualidade para este cantar. Isso depende da qualidade do senti- 
mento. Um homem desamparado pode pronunciar com senti- 
mento o santo nome do Senhor, ao passo que um homem que 
pronuncia o mesmo santo nome em meio a grande satisfação 
material não pode ser tão sincero. Uma pessoa materialmente 
arrogante pode pronunciar o santo nome do Senhor ocasional- 
mente, mas ela é incapaz de pronunciar o nome com qualidade. 
Portanto, os quatro princípios do avanço material, a saber: 1) 
alto parentesco, 2) grande riqueza, 3) educação elevada e 4) be- 
leza atrativa, são, por assim dizer, desqualificações para o pro- 
gresso no caminho do avanço espiritual. A cobertura material da 
alma espiritual pura é um aspecto externo, assim como a febre é 
um aspecto externo do corpo sem saúde. O processo geral é di- 
minuir O grau da febre e não agravá-lo com exageros. Às vezes 
se vê que pessoas espiritualmente avançadas tornam-se material- 
mente pobres. Isso nada tem de desencorajador. Pelo contrário, 
este empobrecimento é sinal tão bom como a queda de tempera- 
tura para o doente é um bom sinal. O princípio de vida deve ser 
diminuir o grau de intoxicação material que nos leva a ser cada 
vez mais iludidos a respeito da meta da vida. Pessoas grosseira- 
mente iludidas são completamente incapazes de entrar no reino 
de Deus. 
VERSO 27 


AAA AA 
AAA AA RAN AH: MIRO 
namo "kiricana-vittaya 
nivrtta-guna-vrttaye 
átmárámaya Santaya 
kaivalya-pataye namah 
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namah-todas as reverências a Vós; akincana-vittâya-à pro- 
priedade dos materialmente pobres; nivrita-completamente 
transcendental às ações dos modos materiais; guna-modos ma- 
teriais; vritaye—afeigáo; dtma-áramaya—aquele que é auto-satis- 
feito; Santaya—o mais amável; kaivalya-pataye-ao mestre: dos 
monistas; namah—prostrando-me. 


TRADUÇÃO 
Minhas reverências são para Vós, que sois a propriedade 
dos materialmente pobres. Nada tendes a ver com as ações 
e reações dos modos materiais da natureza. Vós sois auto- 
satisfeito, e portanto sois o mais amável e sois o mestre dos 
monistas. 


SIGNIFICADO 
Um ser vivo está acabado logo que não haja nada para pos- 
suir. Portanto o ser vivo não pode ser, no-verdadeiro sentido do 
termo, um renunciante. Um ser vivo renuncia a algo para ganhar 


algo mais valioso. O estudante sacrifica suas tendências infantis 
para obter melhor educação. Um servo abandona seu trabalho 
por um trabalho melhor. De modo semelhante, um devoto não 
renuncia ao mundo material a troco de nada, mas por algo de 
valor espiritual tangível. Srila Rúpa Gosvâmi, Sanátana Go- 
svámi e Srila Raghunátha dása Gosvámi e outros abandonaram 
sua pompa e prosperidade mundanas por causa do servico ao 
Senhor, Eles eram grandes homens no sentido mundano, Os 
Gosvâmis eram ministros a serviço do governo da Bengala, e 
Srila Raghunátha dása Gosvâmi era o filho de um grande zamindar 
daquela época. Mas eles deixaram tudo para ganhar algo supe- 
rior àquilo que possuíam anteriormente. Os devotos geralmente 
não têm prosperidade material, mas eles têm uma tesouraria -se- 
creta aos pés de lótus do Senhor. Há uma bela história sobre 
Srila Sanátana Gosvâmi. Ele tinha uma pedra-de-toque consigo, 
e esta pedra foi deixada num monte de lixo. Um homem neces- 
sitado a pegou, mas depois ele maravilhou-se de que a pedra 
preciosa fosse mantida em lugar tão desprezado. Pediu, então, a 
Sanatana Gosvâmi a coisa mais valiosa, e recebeu o santo nome 
do Senhor. Akificana significa aquele que não tem nada a dar 
materialmente. Um devoto verdadeiro, ou mahatma, não tem 
























































462 Srimad-Bhagavatam [Canto 1, Cap. 8 
nada de material a oferecer a alguém, porque ele já deixou todos 
os bens materiais. Ele pode, contudo, dar o bem supremo, a 
saber, a Personalidade de Deus, porque o Senhor é a única pro- 
priedade de um devoto verdadeiro. A pedra-de-toque de Sana- 
tana Gosvâmi, que fora atirada no lixo, não era propriedade do 
Gosvâmi, caso contrário não teria sido mantida em tal lugar. 
Este exemplo específico é dado para os devotos neófitos apenas 
para convencê-los de que'os anseios materiais e o avanço espiri- 
tual não se combinam bem. A menos que a pessoa seja capaz de 
ver tudo como espiritual em'relação com o Senhor Supremo, ela 
deve sempre distinguir entre matéria e espírito. Um mestre espi- 
ritual como Srila Sanâtana Gosvâmi, embora pessoalmente ca- 
paz de ver tudo espiritualmente, estabeleceu este exemplo para 
nós porque não temos essa visão espiritual. 

O progresso da visão material ou-da civilização material é um 
grande obstáculo para'o avanço espiritual. Este avanço material 
enreda o ser vivo no cativeiro do corpo material, o qual é se- 
guido de todos os tipos de misérias materiais. Tal avanço'mate- 
rial é chamado anartha, ou coisa indesejável. De fato isso é 
assim. No atual contexto do progresso material uma pessoa usa 
batom ao preço de meio dólar, e há muitas outras coisas indese- 
jáveis que'são produtos da concepção material de vida. Por des- 
viar a'atenção para tantas coisas indesejáveis, a energia humana 
é desperdiçada sem adquirir a compreensão espiritual, a neces- 
sidade primordial da vida humana. A tentativa de alcançar a lua 
é outro exemplo de desperdício de energia, porque mesmo que a 
lua seja alcançada os problemas'da vida não serão resolvidos: Os 
devotos do Senhor são chamados akificanas porque eles pratica- 
mente não têm bens materiais. Tais bens materiais são todos 
produtos dos três modos da natureza material. Eles embotam a 
energia espiritual, é assim quanto menos possuamos de tais pro- 
dutos da natureza material, tanto melhor será a oportunidade de 
progresso espiritual. 

A Suprema Personalidade de Deus não tem ligação direta com 
as atividades materiais. Todos Seus atos e feitos, mésmo os que 
se exibem neste mundo material, são espirituais e não afetados 
pelos modos da natureza material. No Bhagavad-gitã o Senhor 
diz que todos os Seus atos, mesmo Seu aparecimento e desapa- 
recimento dentro e fora do mundo material, são transcendentais, 
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e aquele que conhece isso perfeitamente não nascerá novamente 
neste mundo material, mas irá de volta ao Supremo. 

A doença material deve-se ao anseio pelo assenhoreamento da 
natureza material. Este anseio deve-se a uma interação dos três 
modos da natureza, e nem o Senhor, nem os devotos têm apego 
a este falso desfrute. Portanto, o Senhor e os devotos são chama- 
dos nivrtta-guna-vrtti: O perfeito nivrita-guna-vrtti é o Senhor 
Supremo, porque Ele nunca é atraído pelos modos da natureza 
material, ao passo que os seres vivos têm essa tendência. Alguns 
deles caem na armadilha da atração ilusória da natureza material. 

Porque o Senhor é propriedade dos devotos, e os devotos são 
propriedade do Senhor, reciprocamente, os devotos são certa- 
mente transcendentais aos modos da natureza material. Esta é 
uma conclusão natural. Tais devotos imaculados são distintos 
dos devotos mistos, que se aproximam do Senhor para à mitiga- 
ção das misérias e da pobreza, ou por causa da curiosidade e da 
especulação. Os devotos imaculados e o Senhor são transcen- 
dentalmente apegados um ao outro. Para os outros, o Senhor não 
tem nada a reciprocar, e portanto Ele Se chama dtmáráma, auto- 
satisfeito. Auto-satisfeito como é, Ele é o mestre de todos os 
monistas que procuram fundir-se na existência do Senhor. Tais 
monistas mergulham na refulgência pessoal do Senhor chamada 
brahmajyoti, mas os devotos entram nos passatempos transcen- 
dentais do Senhor, que nunca devem ser mal entendidos como 
materiais. 


VERSO 28 
Maia PRA 
ia aa a: af MIRA 
manvye tvâm kâlam isânam 
anâdi-nidhanarh vibhum 


samam carantam sarvatra 
bhútanám yan mithah kalih 


manye-considero; tvam-Vossa Onipotência; kálam-o tem- 
po eterno; isânam-o Senhor Supremo; anádi-nidhanam-sem 
começo nem fim; vibhum-onipenetrante; samam-igualmente 

































































464 Srimad-Bhagavatam [Canto 1, Cap. 8 
misericordioso; carantam—distribuir; sarvatra-em todas as par- 
tes; bhútánam-dos seres vivos; yat mithah—pelo convívio; kalih— 
dissenção. 


TRADUÇÃO 
Meu Senhor, considero que Vossa Onipotência é o tempo 
eterno, o controlador supremo, sem começo nem fim, o oni- 
penetrante. Vós sois igual para com todos ao distribuir 
Vossa misericórdia, As dissenções entre os seres vivos 
devem-se ao convívio social. 


SIGNIFICADO 

Kuntidevi sabia que Krsna não era nem seu sobrinho, nem um 
membro familiar comum de sua casa paterna. Ela sabia perfeita- 
mente bem que Krsna é o Senhor primordial que mora no cora- 
ção de todos como a Superalma, Paramãtmã. Qutro nome do 
aspecto Paramátma do Senhor é kála, ou tempo eterno. O tempo 
eterno é testemunha de todas as nossas ações, boas e más, e 
assim as reações resultantes são conferidas por Ele. Não adianta 
nada dizermos que não sabemos por que e de que estamos so- 
frendo, Pode ser que esqueçamos a má ação pela qual sofremos 
no presente momento, mas devemos, lembrar que Paramátmá 
é nosso companheiro constante, e portanto Ele conhece tudo, 
passado, presente e futuro. E porque o aspecto Paramãtmã do 
Senhor Krsna determina todas as ações e reações, Ele também é 
o controlador supremo. Sem Sua sanção nem uma folha de 
grama pode mexer-se. Os seres vivos recebem tanta liberdade 
quanto merecem, e o abuso desta liberdade é a causa do sofri- 
mento. Os devotos do Senhor;não abusam de sua liberdade, e 
portanto eles são os bons filhos do Senhor. Outros, que abusam 
da liberdade, são postos em misérias, determinadas pelo kála 
eterno. O kála oferece às almas condicionadas tanto felicidade 
quanto misérias. Tudo é predestinado pelo tempo eterno. Assim 
como padecemos de misérias que não desejamos, da mesma 
forma podemos também desfrutar de felicidade inesperada, pois 
todas elas são predestinadas pelo kála. Portanto, ninguém é 
amigo ou inimigo do Senhor. Todos estão sofrendo ou desfru- 
tando do resultado de seu próprio destino. Este destino é feito 
pelos seres vivos no decorrer do convívio social. Aqui todos 
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querem assenhorear-se da natureza material, e assim todos 
criam seu próprio destino sob a supervisão do Senhor Supremo. 
Ele é onipenetrante e, portanto, pode ver as atividades de todos. 
E porque o Senhor não tem começo nem fim, Ele também é co- 
nhecido como o tempo eterno, ou kala. 


VERSO 29 


aee qm Mesa) 
aaa afasia Ra 
3328 Aran Ion 


na veda kascid bhagavams cikirsitam 
tavehamánasya nrnám vidambanam 

na yasya kascid dayito 'sti karhicid 
dvesyas ca yasmin visamá matir nrnám 


na-não; veda-conhece; kascit-alguém; bhagavan-ó Senhor; 
cikirsitam—passatempos; tava-Vossos; ihamânasya-como os 
homens mundanos; nrnâm-das pessoas em geral; vidambanam- 
desconcertantes; na-nunca; yasya-dEle; kascit-alguém; day- 
itah-objeto de especial favorecimento; asti-há; karhicit-em 
qualquer parte; dvesyah-objeto de inveja; ca-e; yasmin=a Ele; 
visamã-parcialidade; marih-concepção; nrnâm-das pessoas. 


TRADUÇÃO 
Ó Senhor, ninguém pode entender Vossos passatempos 
transcendentais, que parecem ser humanos e são tão des- 
concertantes! Ninguém é para Vós objeto especial de favo- 
recimento, nem tendes objeto algum de inveja. As pessoas 
apenas imaginam que sois parcial. 


SIGNIFICADO 
A misericórdia do Senhor para com as almas caídas é distri- 
buída igualmente. Ninguém é para Ele objeto especial de hostili- 
dade. A própria concepção da Personalidade de Deus como um 
ser humano é desconcertante. Seus passatempos parecem ser 
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466 Srimad-Bhagavatam [Canto 1, Cap. 8 
exatamente com os de um:ser humano, mas na verdade eles são 
transcendentais e sem nenhum vestígio de contaminação mate- 
rial: Ele é, sem dúvida, conhecido como parcial para com Seus 
devotos puros, mas de fato Ele-nunca é parcial, assim como o 
sol não é parcial com ninguém. Pela utilização dos raios do sol, 
às vezes até mesmo as pedras tornam-se preciosas, ao passo que 
um homem cego não pode ver o sol, embora haja suficientes 
raios de sol diante dele. Escuridão e luz são duas concepções 
opostas, mas isso não significa que o sol é parcial na distribuição 
de seus raios. Os raios do sol estão abertos para todos, mas 
as capacidades dos receptáculos diferem. Os tolos pensam que 
serviço devocional é adular o Senhor para obter misericórdia es- 
pecial. Na verdade, os devotos puros que estão ocupados em 
transcendental serviço amoroso ao Senhor não são uma comuni- 
dade mercantil. Uma casa mercantil presta serviços a alguém em 
troca de valores. Os devotos: puros não prestam serviço ao 
Senhor em troca disso, e portanto a misericórdia plena do 
Senhor está à disposição deles. Homens sofredores e necessita- 
dos, pessoas curiosas ou filósofos estabelecem contato temporá- 
rio com o Senhor para servirem a propósitos particulares. 
Quando o propósito é atingido, cessa a relação com o Senhor. 
Um homem que está sofrendo, caso seja realmente piedoso, ora 
ao Senhor por sua recuperação. Mas tão logo acabe o período de 
recuperação, na maioria dos casos o homem sofredor não se im- 
porta mais em manter qualquer contato com o Senhor. A miseri- 
córdia do Senhor está à disposição dele, mas ele reluta em recebê- 
la. Esta é a diferença entre o devoto puro e o devoto misto. 
Aqueles que se opõem completamente ao serviço devocional ao 
Senhor são: considerados como estando em abjeta escuridão; 
aqueles que pedem o favor do Senhor apenas em momentos de 
necessidade são recipientes parciais da misericórdia do Senhor; 
e aqueles que estão cem por cento ocupados no serviço ao 
Senhor são recipientes completos da misericórdia do Senhor. 
Essa parcialidade no recebimento da misericórdia do Senhor é 
relativa ao recipiente e não se deve à parcialidade do Senhor todo- 
misericordioso. 

Quando o Senhor desce a este mundo material através de Sua 
energia toda-misericordiosa, Ele atua como um ser humano, e 
por isso parece que o Senhor é parcial apenas com Seus devotos, 
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mas isto não é verdade. A despeito dessa manifestação aparente 
de parcialidade, Sua misericórdia é distribuída igualmente. No 
Campo de Batalha de Kuruksetra, todas as pessoas que mor- 
reram na luta na presença do Senhor obtiveram a salvação, 
mesmo sem as qualificações necessárias, porque a morte na pre- 
sença do Senhor purifica a alma que falece dos efeitos de todos 
os pecados, e portanto o moribundo obtém um lugar em alguma 
parte da morada transcendental. De alguma forma, se alguém se 
expõe aos raios do sol, decerto obterá o devido benefício do ca- 
lor e dos raios ultravioleta: Portanto, conclui-se que o Senhor 
nunca é parcial. É errado as pessoas em geral pensarem que Ele 
é parcial. 


VERSO 30 


sm = fraterna 
iea fa aeia aoaea NE 


janma karma ca visvâtmann 
ajasyâkartur atmanah 
tiryan nfsísu yadahsu 
tad atyanta-vidambanam 


janma—nascimento; karma-atividade; ca-e; visva-átman=Ó 
alma do universo; ajasya-do não-nascido; akartuh-do inativo; 
átmanah-da energia vital; tiryak—animal; nr—ser humano; rsisu— 
nos sábios; yádahsu—na água; tat-que; atyanta—real; vidamba- 
nam-desconcertante. 


TRADUÇÃO 
É realmente desconcertante, ó alma do universo, que Vós 
trabalheis, embora sejais inativo, e que Vós nasçais, em- 
bora sejais a força vital e o não-nascido. Vós desceis em 
pessoa entre os animais, homens, sábios e seres aquáticos. 
Realmente, isso é desconcertante. 


SIGNIFICADO 
Os passatempos transcendentais do Senhor são não apenas 
desconcertantes, como também aparentemente contraditórios. 
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Em outras palavras, todos eles são inconcebíveis para o limitado 
poder de pensamento do ser humano. O Senhor é a todopredomi- 
nante Superalma de toda existência, e todavia Ele aparece sob 
a forma de um javali entre os animais; sob a forma de um ser 
humano como Râma, Krsna, etc.; sob a forma de um rsi como 
Nārāyaņa; e sob a forma de um ser aquático como um peixe, To- 
davia:se diz que Ele é náo-nascido, e que nada tem a fazer. No 
Sruti-mantra se diz que o Brahman Supremo nada tem a fazer. 
Ninguém é igual ou superior a Ele, Ele tem energias múltiplas, e 
tudo é executado perfeitamente por Ele através de conheci- 
mento, força e atividade automáticos. Todas: estas afirmações 
provam, sem nenhuma dúvida, que as atividades, formas e fei- 
tos do Senhor são todos inconcebíveis para nosso limitado poder 
de pensamento, e porque: Ele é inconcebivelmente poderoso, 
tudo é possível nEle. Portanto, ninguém pode avaliá-lO exata- 
mente; todas as ações do Senhor são desconcertantes para o 
homem comum. Ele não pode ser entendido através do conheci- 
mento védico, mas pode ser facilmente entendido pelos devotos 
puros porque eles estão intimamente relacionados com Ele. Por- 
tanto, os devotos sabem que embora Ele apareça entre os ani- 
mais, Ele não é um animal, nem um homem, nem um rsi, nem 
um peixe. Ele é eternamente o Senhor Supremo, em todas as 
circunstâncias. 


VERSO 31 


MA AAA ATA aa 
NALISTA TATAN | 

qa aia aaan ATA 
aia rara 22M 


gopy adade tvayi krtâgasi dama tâvad 
yáã te dasasru-kalilanjana-sambhramaksam 
vaktram niniya bhaya-bhavanaya sthitasya 
sá mám vimohayati bhir api yad bibheti 


gopi-a senhora; vaqueira (Yasoda); adade-pegou; tvayi- 
em Vosso; krtâgasi-criando distúrbios (por quebrar o pote de 
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manteiga); dâma-corda; tâvat-naquele momento; yá-aquilo que; 
te-Vossos; dasa-situação; asru-kalila-inundado com lágrimas; 
arjana-ungiento; sambhrama-perturbados; aksam-olhos; va- 
ktram-=rosto; niniya-para baixo; bhaya-bhavanayã-por pensa- 
mentos de temor; sthitasya-da situação; sã-esta; mâm-—me; vi- 
mohayati-desconcerta; bhih api-mesmo o medo personificado; 
yat-de quem; bibheti-tem medo. 


TRADUÇÃO 

Meu querido Krsna, Yasodã pegou uma corda para Vos 
atar quando fizestes uma travessura, e Vossos olhos pertur- 
bados inundaram-se de lágrimas, que lavaram o rímel de 
Vossos olhos. E Vós estáveis temeroso, embora o medo per- 
sonificado tenha medo de Vós. Esta visão é desconcertante 
para mim. 

SIGNIFICADO 

Eis aqui outra explicação da confusão causada pelos pas- 
satempos do Senhor Supremo. O Senhor Supremo é o Supremo 
em todas as circunstâncias, como já se explicou. Aqui está um 
exemplo específico de que o Senhor é o Supremo e, ao mesmo 
tempo, um brinquedo na presença de Seu devoto puro. O devoto 
puro do Senhor presta serviço ao Senhor apenas por amor imacu- 
lado, e enquanto desempenha esse serviço devocional o devoto 
puro esquece a posição do Senhor Supremo. O Senhor Supremo 
também aceita o serviço amoroso de Seus devotos mais sabo- 
rosamente quando o servico é prestado espontaneamente, por 
afeição pura, sem nem um pouco de admiração reverencial. Ge- 
ralmente o Senhor é adorado pelos devotos numa atitude reve- 
rencial, mas o Senhor fica meticulosamente comprazido quando 
o devoto, por afeição e amor puros, considera o Senhor como 
menos importante que ele mesmo. Os passatempos do Senhor na 
morada original de Goloka Vrndãvana são intercambiados neste 
espírito. Os amigos de Krsna consideram-No como um deles. 
Eles não O consideram como sendo de importância reverencial. 
Os pais do Senhor (que são todos devotos puros) consideram-No 
apenas como uma criança. O Senhor aceita os castigos dos pais 
mais alegremente que as orações dos hinos védicos. De modo 
semelhante, Ele aceita as repreensões de Suas noivas mais sabo- 
rosamente que os hinos védicos. Quando o Senhor Krsna esteve 


























470 Srimad-Bhãgavatam [Canto 1, Cap. 8 
presente neste mundo material, para manifestar Seus passatem- 
pos eternos do reino transcendental de Goloka Vrndâvana, como 
uma atração para as pessoas em geral, Ele revelou um quadro 
único de subordinação diante de Sua mãe adotiva, Yasoda. O 
Senhor, em Suas atividades brincalhonas naturalmente infantis, 
costumava estragar a manteiga que mãe Yasodã mantinha em 
estoque, quebrando os potes e distribuindo o conteúdo a Seus 
amigos e companheiros de folguedos, incluindo os célebres ma- 
cacos de Vrndâvana, que se aproveitavam da munificência do 
Senhor. Mãe Yasodã viu isso, e, por seu amor puro, ela quis fa- 
zer uma encenação de punição para seu filho transcendental, Ela 
pegou duma corda e ameaçou de amarrar.o Senhor, assim como 
geralmente fazemos chefes de família ordinários. Vendo a 
corda nas mãos de mãe Yasoda, o Senhor inclinou Sua cabeça e 
começou a chorar como uma criança, e lágrimas rolaram por 
Suas bochechas, lavando: o ungiento negro untado sobre Seus 
belos olhos. Este retrato do Senhor é adorado por Kuntidevi por- 
que ela é consciente da posição suprema do Senhor. Ele é te- 
mido frequentemente pelo medo personificado, contudo Ele 
teme Sua mãe, que quis simplesmente castigá-lO como se faz 
habitualmente. Kunti estava consciente da posição exaltada de 
Krsna, ao passo que Yasodã não estava. Portanto a posição de 
Yasoda era mais exaltada que a de Kunti. Mãe Yasodã obteve o 
Senhor. como Seu filho, e o Senhor fê-la esquecer-se completa- 
mente de que seu filho era o próprio Senhor. Se mãe, Yasodã 
fosse consciente da posição exaltada do Senhor, ela certamente 
teria hesitado em castigá-lO. Fez-se, porém, que ela esquecesse 
essa situação porque o Senhor queria Se comportar exatamente 
como uma criança diante da afetuosa Yasoda. Este intercâmbio 
de amor entre a mãe e o filho foi executado de maneira natural, 
e Kunti, lembrando-se da cena, ficou desconcertada, e ela não 
podia fazer nada além de louvar o amor filial transcendental. In- 
diretamente, mãe Yasodã é louvada por sua posição única de 
amor, pois ela pôde controlar mesmo o Senhor Todo-poderoso 
como seu amado filho. 








VERSO 32 
aa A ASA A 113311 


Orações da rainha Kunti 


kecid ahur ajam játam 
punya-Slokasya kirtaye 

yadoh priyasyânvavâye 
malayasyeva candanam 


kecit-alguns; ahuh-dizem; ajam-o não-nascido; játam-nas- 
cendo; punya-slokasya-do grande rei piedoso; kirraye=para glo- 
rificar; yadoh=do rei Yadu; priyasya-do querido; anvaváye-na 
família de; malayasya-colinas da Malásia; iva-como; canda- 
nam-sândalo. 


TRADUÇÃO 
Alguns dizem que o Não-nascido nasce para a glorifi- 
cação de reis piedosos, e outros dizem que Ele nasce para 
comprazer 0 rei Yadu, um de Seus devotos mais queridos. 
Vós apareceis em sua família assim como o sândalo aparece 
nas colinas da Malásia. 


SIGNIFICADO 

Visto que o aparecimento do Senhor neste mundo material é 
desconcertante, há diferentes opiniões sobre o nascimento do 
Não-nascido. No Bhagavad-gitã o Senhor diz que Ele nasce no 
mundo material, embora seja o Senhor de todas as criações e 
seja não-nascido. Desse modo não pode haver negação do nasci- 
mento do Não-nascido porque Ele Mesmo estabelece a verdade. 
Entretanto existem diferentes opiniões sobre por que Ele nasce. 
Isto também se declara no Bhagavad-gita. Ele aparece através 
de Sua própria potência interna para restabelecer Os princípios 
da religião, proteger os piedosos e aniquilar os ímpios. Esta é a 
missão do aparecimento do Não-nascido: Diz-se ainda que o 
Senhor vem para glorificar o piedoso rei Yudhisthira: O Senhor 
Sri Krsna certamente queria estabelecer o reino dos Pandavas 
para o bem de todos no mundo. Quando um rei piedoso governa 
o mundo, as pessoas são felizes. Quando o governante é ímpio, 
as pessoas são infelizes. Na era de Kali, na maioria dos casos 
Os governantes são ímpios, e por isso os cidadãos são conti- 
nuamente infelizes. Mas no caso da democracia, os próprios 
cidadãos ímpios elegem seu representante para governá-los, é 
portanto eles não podem culpar ninguém por sua infelicidade. 
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Maharaja Nala também era famoso como um grande rei piedoso, 
mas ele não tinha contato com o Senhor Krsna. Portanto, Mahã- 
rája Yudhisthira destina-se, aqui, a-ser glorificado pelo Senhor 
Krsna, o qual também glorificou o rei: Yadu, tendo nascido em 
sua família. Ele é conhecido como Yadava, Yaduvira, Yadu- 
nandana, etc., embora o Senhor seja sempre independente de 
tal obrigação. Ele é como o sândalo que cresce nas colinas da 
Malásia. As árvores podem crescer em toda e qualquer parte, 
contudo, porque as árvores de sândalo crescem mais na área das 
colinas da Malásia, o nome sândalo e as colinas da Malásia fica- 
ram interrelacionados, Portanto, a conclusão é que o Senhor é 
sempre não-nascido como O sol, e todavia Ele aparece assim 
como o sol surge no-horizonte oriental, Assim como o sol nunca 
é o sol do horizonte oriental, da mesma forma o Senhor não é 
filho de ninguém, mas Ele é o pai de tudo que existe. 


VERSO 33 


AAA ARAS | 
AREA AA A A 1321 
apare vasudevasya 
devakyám yácito 'bhyagát 
ajas tvam asya ksemáya 
vadháya ca sura-dvisám 


apare-outros;  vasudevasya-de Vasudeva;  devakyâm-de 
Devaki; yâcitah-sendo invocado por; abhyagãt-nascestes; ajah- 
náo-nascido; tvam—Vós sois; asya—dele; ksemáya—para o bem; 
vadháya-com o propósito de matar; ca—e; sura-dvisám—daque- 
les que sáo invejosos dos semideuses. 


TRADUÇÃO 
Outros dizem que uma vez que tanto Vasudeva quanto 
Devaki oraram por Vós, nascestes como seu filho. Sem dú- 
vida, sois não-nascido, mas nasceis para o bem-estar deles e 
para matar aqueles que são invejosos dos semideuses. 
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SIGNIFICADO 

Também se diz que Vasudeva e Devaki, em seu nascimento 
anterior como Sutapá e Préni, submeteram-se a severas espécies 
de penitência para ter o Senhor como filho, e como resultado 
dessas austeridades o Senhor apareceu como seu filho, Já se de- 
clarou no Bhagavad-gitã que o Senhor aparece para O bem-estar 
de todas as pessoas do mundo e para exterminar os asuras, ou os 
ateus materialistas. 


VERSO 34 
E at Aa 
ate fran art empata: 113.21] 


bharavataranáyánye 

bhuvo nava ivodadhau 
sidantya bhúri-bharena 

játo hy átma-bhuvarthitah 


bhãra-avatãranãya-apenas para reduzir a carga do mundo; 
anye-outros; bhuvah-do mundo; navah-barco; iva-como; uda- 
dhau-no mar; sidantyâh-aflito; bhiri-extremamente; bharena- 
pela carga; jatah-Vós nascestes; hi-certâmente; atma-bhuva- 
por Brahma; arthitah=sendo invocado por. 


TRADUÇÃO 
Outros dizem que o mundo, estando sobrecarregado 
como um barco no mar, está muito aflito, e que Brahmã, 
que é Vosso filho, Vos suplicou, e assim aparecestes para 
diminuir o transtorno. 


SIGNIFICADO 

Brahma, ou o primeiro ser vivo nascido logo após a criação, é 
o filho direto de Náráyana. Narayana, como Garbhodakasayi 
Visnu, antes de mais nada entrou no universo material. Sem o 
contato espiritual, a matéria náo pode criar. Este princípio foi 
seguido desde o próprio começo da criação, O Espírito Supre- 
mo entrou no universo, e o primeiro ser vivo, Brahmã, nasceu 
numa flor de lótus crescida do abdômen transcendental de Visnu. 
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Visnu é conhecido, portanto, como Padmanâbha. Brahmã é co- 
nhecido como átma-bhú porque foi gerado diretamente pelo pai, 
sem nenhum contato da mãe Laksmiji. Laksmiji estava presente 
próxima a Narãyana, ocupada no serviço ao Senhor, e mesmo 
assim, sem contato com. Laksmiji, Narãyana gerou Brahma. 
Esta é a onipotência do Senhor. Aquele que tolamente considera 
Nãrãyana como outros seres vivos deve aprender aqui uma li- 
ção. Nãrãyana não é um ser vivo comum. Ele é a Personalidade 
de Deus em pessoa, e tem todas as potências de todos os sentidos 
em todas as partes de Seu corpo transcendental. Um ser vivo co- 
mum gera uma criança através da relação sexual, e ele não tem 
outra maneira de gerar uma criança além daquela para ele desig- 
nada. Mas Nãrâyana, sendo onipotente, não: está preso a 
nenhuma condição de energia. Ele é completo e independente 
para fazer qualquer coisa através de Suas várias potências, 
muito fácil e perfeitamente. Portanto, Brahmã é diretamente 
filho do pai, e não foi colocado no ventre da mãe. Por isso ele é 
conhecido como, ãtma-bhã. Este Brahmã está encarregado das 
criações posteriores no universo, secundariamente refletidas 
pela potência do Onipotente, Dentro do halo do universo há um 
Planeta transcendental conhecido como Svetadvipa, que é a mo- 
rada de Ksirodakasãyi Visnu, o aspecto Paramãtmã do Senhor 
Supremo. Sempre, que. há um problema no universo que não 
pode ser resolvido pelos semideuses administrativos, eles apro- 
ximam-se de Brahmãji em busca de solução, e se não pode ser 
resolvido nem sequer por Brahmãji; então Brahmãji consulta e 
ora ao Ksirodakasayi, Visnu por uma encarnação e pela solução 
dos problemas. Um desses problemas surgiu quando Karhsa e 
outros estavam governando a Terra e a Terra ficou muito sobre- 
carregada pelos malfeitos dos asuras. Brahmáji, juntamente 
com outros semideuses, orou na praia do Oceano Ksirodaka, e 
eles foram avisados da descida de Krsna como o filho de Vasu- 
deva e Devaki. Assim, algumas, pessoas dizem que o Senhor 
apareceu por causa das orações de Brahmãji. 


VERSO 35 


ASA RARA | 
A ARA AA I 
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bhave $min kliSyamânânâm 
avidyã-kâma-karmabhih 

sravana-smaranãârhâni 
karisyann iti kecana 


bhave-na criação material; asmin—esta; klisyamânânâm-da- 
queles que sofrem de; avidyã-nescidade; kâma-desejo; karma- 
bhih-pela execução de trabalho fruitivo; sravana-ouvir; sma- 
rana—lembrar; arhâni-adorar; karisyan—executem; iti-assim; 
kecana-outros. 3 

TRADUÇÃO 

E outros dizem ainda que Vós aparecestes para renovar o 
serviço devocional de ouvir, lembrar, adorar e assim por 
diante, para que as almas condicionadas que sofrem de do- 
res materiais aproveitem-se disso e obtenham liberação. 


SIGNIFICADO 
No Srimad-Bhagavad-gita o Senhor afirma que aparece em 





todos os milênios simplesmente para restabelecer o caminho da 
igião. O caminho da religião é feito pelo Senhor Supremo. 
Ninguém pode fabricar um novo caminho de religião, como cos- 
tumam fazer certas pessoas ambiciosas. O verdadeiro caminho 
da religião é aceitar o Senhor como; a autoridade suprema e 
assim prestar-Lhe serviço com amor espontâneo. Um ser vivo 
não pode deixar de prestar serviço porque ele é constitucional 
mente feito para este propósito. A única função do ser vivo é 
prestar serviço ao Senhor. O Senhor é grande, e os seres vivos 
são subordinados a Ele. Portanto, o dever dos seres vivos é:ser- 
vir unicamente a Ele. Desafortunadamente, os seres vivos iludi- 
dos, tão só devido a uma concepção falsa, tornam-se servos dos 
sentidos através do desejo material. Este desejo chama-se avidyã, 
ou nescidade. E por causa de tal desejo o ser vivo faz diferentes 
planos para o desfrute material, centralizado na vida sexual per- 
vertida. Portanto ele torna-se enredado na corrente de nascimen- 
tos e mortes, transmigrando para diferentes corpos, em diferentes 
planetas, sob a direção do Senhor Supremo. Portanto, a menos 
que a pessoa esteja além do: limite-da nescidade, ela não pode 
livrar-se das três espécies de misérias da vida material. Esta é a 
lei da natureza. 
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O Senhor, contudo, por Sua misericórdia sem causa, porque 
Ele é mais misericordioso com os seres vivos que estáo sofrendo 
do que eles possam esperar, aparece diante deles e renova os 
princípios do servigo devocional que compreendem: ouvir, can- 
tar, lembrar, servir, adorar, orar, cooperar e render-se a Ele. A 
adoção de todos os ítens acima mencionados, ou de qualquer um 
deles, pode ajudar a alma condicionada a sair da rede da nesci- 
dade e assim libertar-se de todos os sofrimentos materiais cria- 
dos pela sua condição de ser vivo iludido pela energia externa. 
Este tipo particular de misericórdia é concedido ao ser vivo pelo 
Senhor, sob a forma do Senhor $ri Caitanya Maháprabhu. 


VERSO 36 


a RA DA: 
aa a A aa | 

ara qa ama 
AAA o qara NRIN 


śrnvanti gāyanti grnanty abhīkşnaśah 
smaranti nandanti tavehitam janáh 
ta eva pasyanty acirena tâvakam 
bhava-pravãhoparamani padâmbujam 


Srnvanti-ouvem; gãyanti-cantam; grnanti=tomam; “abhi- 
ksnasah-continuamente; smaranti-lembram; nandanti-sentem 
prazer; tava-Vossas; ihitam-atividades; janãh-pessoas em ge- 
ral; te-eles; eva-certamente; pasyanti-podem ver; acirena- 
muito brevemente; tavakam-Vossos; bhava-pravaha-a corrente 
q renascimento; uparamam-cessação; pada-ambujam-pés de 

tus: 


TRADUÇÃO 
ó Krsna, aqueles que continuamente ouvem, cantam e 
repetem Vossas atividades transcendentais, ou sentem pra- 
zer em que outros o façam, certamente vêem Vossos pés de 
lótus, que por si só podem cessar a repetição de nascimen- 
tos e mortes. 
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SIGNIFICADO 

O Supremo Senhor $ri Krsna não pode ser visto por nossa 
presente visão condicionada. Para vê-lO, é preciso mudar a vi- 
são atual, desenvolvendo uma condição de vida diferente, cheia 
de amor espontâneo pelo Supremo. Quando Sri Krsna esteve 
pessoalmente presente na face do globo, nem todos puderam vé- 
10 como a Suprema Personalidade de Deus: Materialistas como 
Rávana, Hiranyakasipu, Kamsa, Jarásandha e Sisupála eram 
personalidades altamente qualificadas pela aquisição de bens 
materiais, mas eles eram incapazes de apreciar a presença do 
Senhor. Portanto, mesmo que o Senhor esteja presente diante de 
nossos olhos, não é possível vê-I0'a menos que tenhamos a 
visão necessária. Essa qualificação necessária desenvolve-se so- 
mente pelo processo de serviço devocional, começando com ou- 
vir sobre o Senhor, a partir de fontes corretas. O Bhagavad-gitã 
é uma das literaturas populares que geralmente são ouvidas, can- 
tadas, repetidas, etc. pelas pessoas em geral; mas apesar desta 
audição, etc., às vezes se experimenta que o executante de tal 
serviço devocional não vê o Senhor face a face. A razão é que o 
primeiro ítem, sravana, é muito importante. Se a audição vem 
de fontes corretas, ela atua rapidamente. Geralmente as pessoas 
ouvem de pessoas desautorizadas. Essas pessoas desautorizadas 
podem ser muito eruditas do ponto de vista das qualificações 
acadêmicas, mas porque elas não seguem os princípios do servi- 
ço devocional, ouvir delas passa a ser pura perda de tempo. Às 
vezes os textos são interpretados de acordo com a moda, para 
satisfazer a seus próprios interesses. Portanto, primeiramente se 
deve escolher um orador competente e fidedigno e então ouvi- 
lo. Quando o processo de ouvir é perfeito e completo, os outros 
processos tornam-se automaticamente perfeitos a seu modo. 

Há diferentes atividades transcendentais do Senhor, sendo que 
todas elas são competentes para conceder o resultado desejado, 
contanto que o processo de ouvir seja perfeito. No Bhãgavatam 
as atividades do Senhor começam a partir de Seu relacionamento 
com os Pândavas. Há muitos outros passatempos do Senhor 
ligados à forma como Ele trata os asuras e outros. E no Déci- 
mo Canto o relacionamento sublime com Suas associadas conju- 
gais, as gopis, como também com Suas esposas casadas, em 
Dvarakã, é mencionado. Uma-vez que o Senhor é absoluto, não 
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há diferença na natureza transcendental de todos e cada um dos 
relacionamentos do Senhor. Mas às vezes as pessoas, num pro- 
cesso desautorizado de ouvir, interessam-se mais em ouvir sobre 
Seus relacionamentos com as gopis. Tal inclinação indica os sen- 
timentos luxuriosos do ouvinte; desse modo, um orador fidedigno 
dos relacionamentos do Senhor nunca condescende com tais au- 
dições, Deve-se ouvir sobre o Senhor desde o começo, como es- 
tá no Srimad-Bhagavatam ou quaisquer outras escrituras, e isso 
ajudará o ouvinte a alcançar a perfeição através do desenvolvi- 
mento progressivo. Não devemos, portanto, considerar que Seu 
relacionamento com os Pandavas é menos importante que Seu 
relacionamento com as: gopis. Devemos lembrar constantemente 
que o Senhor é sempre transcendental a todo apego mundano. 
Em ‘todos os relacionamentos! do Senhor acima mencionados, 
Ele é o herói em todas as circunstâncias, e ouvir sobre Ele ou 
sobre Seus devotos ou combatentes é favorável à vida espiritual. 
Está dito que os Vedas e os Purânas, etc., são todos feitos para 
reviver nossa relação perdida com Ele. Ouvir todas essas escri- 
turas é essencial. 
VERSO 37 


aaa aei apaa TA 
Fara Raras ia: | 
TA Tag TATI 
ua a MAA ol 


apy adya nas tvam sva-krtehita prabho 
jihāsasi svit suhrdo 'nujivinah 
yesám na canyad bhavatah padambuját 
parayanam rájasu yojitamhasám 
api-=acaso; adya-=hoje; nah-nos; tvam-Vós; sva-krta-pes- 
soalmente executados; ihita-todos os deveres; prabho-ó meu 
Senhor; jihasasi-abandonando:; svit=possivelmente; suhrdah— 
amigos íntimos; anujivinah-vivendo à mercê de; yesâm-de 
quem; na-nem; ca-e; anyat-ninguém mais; bhavatah-Vossos; 
pada-ambujat-dos pés de lótus; parãyanam-dependentes; rájasu- 
aos reis; yojita-ocupados em; ammhasam-inimizade. 
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j TRADUÇÃO 

Ó meu Senhor, Vós executastes pessoalmente todos os de- 
veres. Acaso estais nos deixando hoje, embora sejamos 
completamente dependentes de Vossa misericórdia e em- 
bora não tenhamos ninguém que nos proteja, agora que to- 
dos os reis se mostram nossos inimigos? 


SIGNIFICADO 

Os Pandavas são os-mais afortunados porque com toda a boa 
fortuna eles se sentiam inteiramente dependentes da misericórdia 
do Senhor: No mundo material, ser dependente da misericórdia 
de outrem é o derradeiro sinal de infortúnio; mas, no caso de 
nossa relação transcendental com o Senhor, é uma grandè for- 
tuna quando podemos viver completamente dependentes dEle. A 
doença material deve-se ao pensamento de nos tornarmos inde- 
pendentes de tudo. Mas a cruel natureza material não permite 
que nos tornemos independentes. A falsa tentativa de nos tornar- 
mos independentes das estritas leis da natureza é conhecida 
como “avanço material do conhecimento experimental. Todo o 
mundo material move-se com base nesta falsa tentativa de tornar» 
se independente das leis da natureza. Começando de Ravana, 
que desejava preparar uma escada direta até os planetas do céu, 
e descendo até a era atual, eles estão tentando superar as leis da 
natureza: Agora eles tentam aproximar-se de sistemas planetá- 
rios distantes através do poder eletro-mecânico. Entretanto 0 ob- 
jetivo máximo da civilização humana é trabalhar arduamente 
sob a orientação do Senhor e tornar-se completamente depen- 
dente dEle. A mais elevada conquista da civilização perfeita é 
trabalhar com esforço mas, ao mesmo tempo, depender comple- 
tamente do Senhor. Os Pândavas eram os executores ideais deste 
padrão de civilização. Indubitavelmente, eles eram completa- 
mente dependentes da boa vontade do Senhor Sri Krsna, mas 
não eram indolentes parasitas do Senhor: Eram todos altamente 
qualificados, tanto pelo caráter pessoal, quanto pelas atividades 
físicas. Ainda assim eles sempre buscavam a misericórdia do 
Senhor porque sabiam que todo ser vivo é dependente por posi- 
ção constitucional, A perfeição da vida é, portanto, tornar-se de- 
pendente da vontade do Senhor, ao invés de tornar-se falsamente 
independente no mundo material. Aqueles que tentam tornar-se 
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falsamente independentes do Senhor sáo chamados de anátha, 
ou sem nenhum guardiáo, ao passo que aqueles que sáo comple- 
tamente dependentes da vontade do Senhor são chamados 
sanãtha, ou aqueles que têm alguém para protegê-los. Portanto, 
devemos tentar ser sanâtha para que possamos sempre ser prote- 
gidos das condições desfavoráveis da existência material. Pelo 
poder ilusório da natureza material externa esquecemo-nos de 
que a condição material devida é a perplexidade mais indesejá- 
vel. Portanto, o Bhagavad-gitã orienta-nos dizendo (7.19) que 
após muitos e muitos nascimentos uma pessoa afortunada torna- 
se ciente do fato de que Vãsudeva é tudo, e de que a melhor ma- 
neira de alguém realizar sua vida é render-se completamente a 
Ele. Este é o sinal de um mahátmá. Todos os membros da famí- 
lia Pândava eram mahãtmãs na vida familiar. Mahãrája Yudhi- 
sthira era o líder desses mahãtmãs, e a rainha Kuntidevi era a 
mãe. As lições do Bhagavad-gitã e todos os Purânas, especifi- 
camente o Bhãgavata Purâna, são, portanto, inevitavelmente li- 
gadas à história dos mahátmás Pándavas. Para eles, a separação 
do Senhor era como a separação de um peixe da água. $rimati 
Kuntidevi, portanto, sentia esta separação como um raio, e toda 
a oração da rainha é para tentar persuadir ao Senhor a permane- 
cer comeles. Após a Batalha de Kuruksetra, apesar de os reis 
inimigos terem sido mortos, seus filhos e netos ainda existiam 
para se relacionarem com os Pândavas. Não foram apenas os 
Pândavas que foram colocados em condição de inimizade, mas 
todos nós estamos certamente nesta condição, e a melhor ma- 
neira de viver é nos tornarmos completamente dependentes da 
vontade do Senhor e assim superarmos todas as dificuldades da 
existência material. 


VERSO 38 
ad mer ag: E USA 


masa añ Rm: 1d 


ke vayari nama-rupabhyam 
yadubhih saha pândavah 

bhavato" darsanam yarhi 
hrsikanam ivesituh 
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ke-quem somos; vayam-nós; nama-ripâbhyâm-sem fama e 
habilidade; yadubhih-com os: Yadus; saha-juntamente com; 
pândavah-e os Pandavas; bhavatah-Vossa; adarsanam-ausên- 
cia; yarhi=como se; hrsikánám-dos sentidos; iva-como; isituh— 
do ser vivo. 


TRADUÇÃO 
Assim como o nome e a fama de um corpo particular se 
acabam com o desaparecimento do espírito vivo, de modo 
semelhante se Vós náo zelais por nós, toda nossa fama e ati- 
vidades, juntamente com os Pándavas e os Yadus, termina- 
ráo de uma vez. 


SIGNIFICADO 
Kuntidevi está completamente ciente de que a existéncia dos 
Pândavas deve-se unicamente a Sri Krsna. Os Pándavas tém in- 
dubitavelmente bom nome e fama e são guiados pelo grande rei 
Yudhisthira, que é a moralidade personificada, e os Yadus:sáo 


indubitavelmente grandes. aliados; mas, sem a orientação: do 
Senhor Krsna todos eles tornam-se insignificantes, assim como 
os sentidos do corpo são inúteis sem a orientação da: conscién- 
cia, Ninguém deve orgulhar-se de seu prestígio, poder e fama, 
deixando de orientar-se pelo favor do Senhor Supremo. Os seres 
vivos são sempre dependentes, e o objeto último de dependência 
é o próprio Senhor. Podemos, portanto, inventar, pelo nosso 
avanço em conhecimento material, todas as espécies de recursos 
materiais neutralizantes, mas, sem nos guiarmos pelo Senhor, 
todas essas invenções terminam em fiasco, por mais fortes e re- 
sistentes que sejam os elementos reativos. 


VERSO 39 


ai aà Ta RI STARR | 
amg mA arana: NRAN 
neyam sobhisyate tatra: 
yathedánim gadáadhara 
tvat-padair arkita bháti 
sva-laksana-vilaksitaih 
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na-não; iyam-esta terra de nosso reino; sobhisyate-parecerá 
bela; tatra-então; yathã-como é agora; idânim-como; gadá- 
dhara-ó Krsna; tvat-Vossos; padaih-pelos pés; arikitã-mar- 
cado; bhári-é deslumbrante; sva-laksana-Vossas próprias mar- 
cas; vilaksitaih-pelas impressões. 


e TRADUÇÃO 
Ó Gadádhara [Krsna], nosso reino agora está sendo mar- 
cado pelas impressões de Vossos pés, e por isso ele parece 
belo. Mas quando Vós partirdes, ele já não será assim. 


SIGNIFICADO 

Há certas marcas particulares nos pés do Senhor que distin- 
guem o Senhor dos outros. As marcas de bandeira, de raio e de 
instrumento para dirigir um elefante, bem como de sombrinha, 
de lótus, de disco, etc, estão na sola dos pés do Senhor. Essas 
marcas ficam impressas na macia poeira da terra que o Senhor 
atravessa. A terra de Hastinâpura estava assim marcada en- 
quanto o Senhor Krsna ali esteve com os Pândavas, e o reino dos 
Pândavas desse modo florescia devido a esses sinais auspício- 
sos. Kuntidevi destacou estes aspectos notáveis e estava teme- 
rosa de que a'sorte se tornasse adversa na ausência do Senhor. 


VERSO 40 


A E 
afiada Qu a AAA: oli 


ime jana-padāh svrddhāh 
supakvausadhi-virudhah 

vanádri-nady-udanvanto 
hy edhante tava viksitaih 


ime-todas essas; jana-padãh-cidades e vilas; svrddhãh-flo- 
rescidas; supakva-natureza; ausadhi-ervas; virudhah-vegetais: 
vana—florestas; adri-colinas; nadi=rios; udanvantah-mares; hi- 
certamente; edhante=aumentando; 'tava=por Vosso; viksitaih- 
visto, 
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TRADUCAO 
Todas essas cidades e vilas estão florescendo sob todos os 
aspectos porque as ervas e cereais existem em abundância, 
as árvores estão cheias de frutas, os rios estão fluindo, as 
colinas estão repletas de minerais e os oceanos plenos de ri- 
quezas. E isso tudo se deve ao Vosso olhar sobre eles. 


SIGNIFICADO 

A prosperidade humana floresce pelas dádivas naturais, e não 
por gigantescos empreendimentos industriais. Os gigantescos 
empreendimentos industriais são produtos de uma civilização 
sem Deus, e causam a destruição dos nobres objetivos da vida 
humana. Quanto mais continuarmos a aumentar essas indústrias 
problemáticas para sufocar a energia vital do ser humano, tanto 
mais haverá inquietação e insatisfação das pessoas em geral, 
embora apenas umas poucas possam viver suntuosamente atra- 
vés da exploração. As dádivas naturais, tais como cereais e ve- 
getais, frutas, rios, -as colinas de jóias e minerais, e 0smares 
cheios de pérolas, são supridas pela ordem do Supremo, e, de 
acordo com Seu desejo, a natureza material os produz em abun- 
dáncia ou os restringe de tempo em tempo. A lei natural é que o 
ser humano pode aproveitar essas divinas dádivas da natureza e 
com elas prosperar -satisfatoriamente, «sem ser: cativado. pela 
motivação predatória de assenhorear-se da-natureza material, 
Quanto mais tentarmos explorar a natureza material de acordo 
com nossos caprichos de gozo, tanto mais seremos enredados 
pela reação de tais tentativas predatórias. Se temos suficientes 
cereais, frutas, vegetais e ervas, então qual a necessidade de 
manter um matadouro e matar os pobres animais? Um homem 
não precisa matar animal algum se ele tem suficientes cereais e 
vegetais para comer. O fluxo das águas de um rio fertiliza os 
campos, e isso é mais do que necessitamos. Os minerais são pro- 
duzidos nas montanhas, e as jóias no oceano. Se a civilização 
humana tem suficientes cereais, minerais, jóias, água, leite, 
etc., por que, então, deveria ansiar por terríveis empreendimentos 
industriais à custa do trabalho de'alguns homens desafortunados? 
Mas todas essas dádivas naturais dependem da misericórdia do 
Senhor. Aquilo de que necessitamos, portanto, é ser obedientes às 
leis do Senhor e alcançar a perfeição da vida humana através do 
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serviço devocional. As observações de Kuntidevi apontam justa- 
mente isso. Ela deseja que a'misericórdia de Deus seja-lhes conce- 
dida para que a prosperidade natural seja mantida por Sua graça. 


VERSO 41 


aq fra fara frag aa] 
Sar fa é que fo 118211 


atha visvesa visvâtman 
visva-mirte svakesu me 

sneha-pásam imam chindhi 
drdhampándusu vrsnisu 


atha=portanto; visva-i$a—ó Senhor do universo; visva-átman= 
ó alma do universo; visva-mirte-ó personalidade da forma uni- 
versal; svakesu-=por meus próprios parentes; me-meus; sneha- 
pasam-laços de afeição; imam-=isto; chindhi-cortai; drdham- 
profundo; pândusu-pelos Pandavas; vrsnisu-também pelos 
Vrsnis: 

TRADUÇÃO 

Ó Senhor do universo, ó alma do universo! Ó personali- 
dade da forma do universo! por favor, portanto, cortai 
tia laços de afeição por meus parentes, os Pandavas e os 

rsnis. 


SIGNIFICADO 

Um devoto puro'do Senhor envergonha-se de pedir algo em 
seu próprio interesse ao Senhor. Mas os chefes de família às ve- 
zes são obrigados a pedir favores ao Senhor, estando atados 
pelos laços da afeição familiar. Srimati Kuntidevi era conscien- 
te deste fato, é portanto ela orou ao Senhor que cortasse o laço 
afetivo a seus próprios parentes, os Pandavas e os Vrsnis. Os 
Pândavas'são seus próprios filhos, e os Vrsnis são os membros 
de sua família paterna. Krsna estava igualmente relacionado 
com “ambas as famílias: Ambas as famílias necessitavam da 
ajuda do Senhor porque ambas eram devotos dependentes do 
Senhor. Srimati Kuntidevi desejava que $ri Krsna permanecesse 
com os filhos dela, os Pandavas, mas, por Ele fazê-lo, sua casa 
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paterna ficaria desprovida do benefício. Todas essas parcialida- 
des atormentavam a mente de Kuntidevi, e por isso ela desejava 
cortar o laço afetivo. 

Um devoto puro corta os limitados laços de afeição por sua 
família e expande suas atividades de serviço devocional para to- 
das as almas esquecidas; O exemplo típico é o grupo dos seis 
Gosvâmis, que seguiram o caminho do Senhor Caitanya. Todos 
eles pertenciam às famílias ricas mais cultas-e iluminadas das 
castas superiores, mas para o benefício da massa, popular eles 
deixaram seus lares confortáveis e tornaram-se; mendicantes, 
Cortar a afeição familiar significa ampliar o campo de atividades. 
Sem fazê-lo, ninguém pode ser qualificado como bráhmana, 
como rei, como líder público ou como devoto do Senhor. A Per- 
sonalidade de Deus, como um rei ideal, mostrou isso pelo exem- 
plo, Sri Rámacandra cortou o laço de afeição por Sua amada 
esposa para manifestar as qualidades de um rei ideal. 

Personalidades tais como um bráhmana, um devoto, um rei 
ou um líder público devem ter mentalidade bem aberta no de- 
sempenho de seus respectivos deveres. Srimati Kuntidevi estava 
consciente deste fato, e sendo fraca ela orou para ficar livre 
deste cativeiro da afeição familiar. O Senhor é tratado comoo 
Senhor do universo, ou o Senhor da mente universal, indicando 
Sua todo-poderosa habilidade para cortar o nó cego da afeição 
familiar. Portanto, às vezes se observa que o Senhor, por Sua 
especial afinidade com um devoto débil, rompe; a afeição fa- 
miliar por força das circunstâncias arranjadas por Sua energia 
todo-poderosa. Por assim: fazê-lO Ele proporciona ao devoto 
tornar-se completamente dependente dEle e assim abre o-ca- 
minho para sua volta ao Supremo. 


VERSO 42 


AA ATLAS l 
RAEE] agaga NVI 


tvayi me 'nanya-visayá 
matir madhu-pate 'sakrt 

ratim udvahatad addhã 
garigevaugham udanvati 
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tvayi-a Vós; me-minha; ananya-visayã-imaculada; matih- 
atenção; madhu-pate-ó Senhor de Madhu; asakrt-continua- 
mente; ratim-atração; udvahatat-transborde; addhá-direta- 
mente; garigã-o Ganges; iva-como; ogham-flui; udanvati-des- 
cendo rumo ao mar. 

TRADUÇÃO 

Ó Senhor de Madhu! assim como ò Ganges flui perene- 
mente rumo ao mar sem nenhum obstáculo, deixai que 
minha atração se dirija constantemente a Vós, sem divergir 
para ninguém mais. 


SIGNIFICADO 

A perfeição do serviço devocional puro é alcançada quando 
toda a atenção é voltada para o transcendental serviço amoroso 
ao Senhor. Cortar os laços de todas as outras afeições não signi- 
fica a negação completa dos elementos mais refinados, como a 
afeição por outrem. Isso não é possível. Um ser vivo, quem quer 
que seja, deve ter esse sentimento de afeição pelos outros porque 
este é um sintoma de vida. Os sintomas de vida, tais como de- 
sejo, ira, ansiedade, sentimento de atração, etc., não podem ser 
aniquilados. Somente o objetivo tem que ser mudado. O desejo 
não pode ser negado, mas, no serviço devocional, o desejo é di- 
rigido apenas para o serviço ao Senhor, em lugar de dirigilo 
para o gozo dos sentidos. A assim chamada afeição pela família, 
sociedade, nação, etc., consiste de diferentes fases de gozo dos 
sentidos. Quando este desejo se converte em dar satisfação ao 
Senhor, ele se chama serviço devocional. 

No Bhagavad-gitã podemos ver que Arjuna não desejava lutar 
com seus irmãos e parentes apenas para satisfazer seus próprios 
desejos pessoais. Porém, quando ouviu a mensagem do Senhor, 
O Srimad-Bhagavad-gitã, elé mudou sua decisão e serviu ao 
Senhor. E por fazê-lo, ele tornou-se um famoso devoto do 
Senhor, pois é declarado em todas as escrituras que Arjuna al- 
cançou a perfeição espiritual através do serviço devocional ao 
Senhor em forma de amizade. A luta, a amizade, Arjuna, a pre- 
sença de Krsna, nada mudou, mas Arjuna tornou-se uma pessoa 
diferente através do serviço devocional: Portanto, as orações de 
Kunti também indicam as mesmas mudanças categóricas nas 
atividades. Srimati Kunti queria servir ao Senhor sem desvios, e 
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esta'era sua prece. Esta devoção imaculada é a meta derradeira 
da vida: Nossa atenção é normalmente desviada para o serviço a 
algo que não é divino ou que não está no programa do Senhor. 
Quando o programa converte-se em serviço ao Senhor, isto é, 
quando os sentidos se purificam em relação com o serviço ao 
Senhor, chama-se a isto serviço devocional imaculado. Srimati 
Kuntidevi queria esta perfeição e orou por isso ao Senhor. 

Sua afeição pelos Pandavas e os Vrsnis náo fóge aos limites 
do serviço devocional porque o serviço ao Senhor e O serviço 
aos devotos são idênticos. Às vezes o serviço ao devoto é mais 
valioso que o serviço ao Senhor. Mas aqui a afeição de Kunti- 
devi pelos Pandavas e os Vrsnis devia-se à relação familiar. Este 
laço de afeição, em termos derelação material, é relação de 
maya, porque as relações do corpo ou da mente devem-se à in- 
fluência da energia externa. As relações da alma, estabelecidas 
em relação com a Alma Suprema, são relações verdadeiras. 
Quando Kuntidevi quis cortar a relação familiar, ela queria di- 
zer cortar à relação da pele. A relação da pele é 'a causa do cati= 
veiro material, mas a relação da alma é a causa da liberdade. 
Esta relação da alma com à alma pode ser estabelecida através 
da relação com a Superalma. Ver na escuridão é não ver. Mas 
ver à luz do sol significa ver o sol e tudo o mais que era invisível 
na escuridão. Este é o caminho do serviço devocional. 


VERSO 43 


us 743 Gar atira 


= if a 
maa ra 11821 
Sri-krsna krsna-Sakha vrsny-rsabhávani-dhrug- 
rãjanya-vamsa-dahanânapavarga-virya 
govinda go-dvija-surãrti-harâvatãra 
yogesvarakhila-guro bhagavan namas te 


sri-krsna-ó Sri Krsna; krsna-sakha-ó amigo de Arjuna; vrsni- 
dos descendentes de Vrsni; rsabha-ó líder; avani-a Terra; dhruk— 
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rebeldes; rãjanya-vamsa-dinastias dos reis; dahana-ó aniquila- 
dor; anapavarga-sem deterioração de; virya-proezas; govinda- 
Ó= proprietário de. Golokadháma; go-das vacas; dvija-os 
brahmanas; sura-os semideuses; arti-hara-para aliviar a aflição; 
avatãra-ó Senhor que desceis; yoga-isvara-ó mestre de todos os 
poderes místicos; akhila-universal; guro-ó preceptor; bhaga- 
van-ó possuidor de todas as opulências; namah te-respeitosas 
reverências a Vós. A 
TRADUÇÃO 

Ó Krsna, ó amigo de Arjuna, ó líder entre os descenden- 
tes de Vrsni! Vós sois o aniquilador daqueles partidos polí- 
ticos que são elementos perturbadores nesta Terra. Vossas 
proezas nunca' se deterioram. Vós sois o proprietário da 
morada transcendental, e Vós desceis para aliviar as afli- 
ções das vacas, dos brâhmanas e dos devotos. Vós possuís 
todos os poderes místicos, e Vós sois o preceptor de todo o 
universo. Vós sois o Deus Todo-poderoso, e eu ofereço-Vos 
minhas respeitosas reverências. 





SIGNIFICADO 

Um. resumo do Supremo Senhor Sri Krsna é dado aqui por 
Srimati Kuntidevi. O Senhor todo-poderoso tem Sua eterna mo- 
rada transcendental onde Se ocupa em cuidar das vacas surabhi. 
Ele é servido por centenas e milhares de deusas da fortuna. Ele 
desce ao mundo material para resgatar Seus devotos e para ani- 
quilar os elementos perturbadores em grupos de partidos políticos 
e reis que se supõe estarem a cargo do trabalho de administração. 
Ele cria, mantém e aniquila através de Suas ilimitadas energias, 
e ainda assim Ele está sempre cheio de intrepidez e não deteriora 
em potência. As vacas; os brâhmanas e os devotos do Senhor 
são todos objetos de Sua atenção especial, porque são fatores 
muito importantes para o bem-estar geral dos seres vivos. 


VERSO 44 
ga sua 


rs aaa: | 
aA e apa deaa mT lg 


Orações da rainha Kunti 


súta uvãca 
prthayettam kala-padaih 
parinâtakhilodayah 
mandam jahása vaikuntho 
mohayann iva mayayã 


sútah uvâca-Súta disse; prthaya-por Prthã (Kunti); ittham— 
essa; kala-padaih-por palavras seletas; pariniita-sendo ado- 
rado; akhila—universal; udayah-glórias; mandam—meigamente; 
jahása-sorriu; vaikunthah—o Senhor; mohayan—cativante; iva= 
como; máyayá—Seu poder místico. 


TRADUÇÃO 
Súta Gosvâmi disse: O Senhor, tendo ouvido as preces de 
Kuntidevi, compostas em palavras seletas para Sua glorifi- 
cação, sorriu meigamente. Esse sorriso era tão encantador 
como Seu poder místico. 


SIGNIFICADO 

Tudo o que é encantador no mundo é tido como uma represen- 
tação do Senhor. As almas condicionadas, que estão ocupadas 
em tentar assenhorear-se do mundo material, também estão sob 
o encanto de Seus poderes místicos, mas Seus devotos ficam en- 
cantados de maneira diferente pelas glórias do Senhor, e Suas 
bênçãos misericordiosas descem sobre eles. Sua energia se ma- 
nifesta de diferentes maneiras, assim como a energia elétrica tra. 
balha com capacidades múltiplas. Srimati Kuntidevi ora ao 
Senhor simplesmente para enunciar um fragmento de Suas gló- 
rias. Todos os Seus devotos adoram-No dessa maneira, com 
palavras seletas, e por isso o Senhor é conhecido como Uttamas- 
loka. Nenhuma quantidade de palavras escolhidas é suficiente 
para enumerar as glórias do Senhor, e todavia Ele fica satisfeito 
com tais orações, assim como o pai fica satisfeito mesmo pelas 
desajeitadas tentativas lingüísticas do filho em crescimento. A 
palavra māyā é usada tanto no sentido de ilusão quanto de mise- 
ricórdia. Aqui a palavra máya é usada no sentido de misericórdia 
do Senhor para com Kuntidevi. 
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VERSO 45 


al CATA AA ETA | 
fate ena Fara: es 


tám bádham ity upâmantrya 
pravisya gajasâhvayam 

striya$ ca sva-puram yásyan 

premna rájñá nivaritah 


tâm-todas aquelas; badham-aceitou; iti-assim; upâmantrya- 
subsequentemente informou; pravisya-entrando; gajasahvayam-— 
o palácio de Hastinâpura; striyah ca-outras senhoras; sva-puram— 
própria residência; yasyan-enquanto partia para; premnã-com 
amor; rajñáa=pelo rei; nivaritah=parado. 


TRADUÇÃO 

Aceitando assim as orações de $rimati Kuntidevi, em se- 
guida o Senhor informou às outras senhoras de Sua partida 
entrando no palácio de Hastináâpura. Mas, enquanto Se 
preparava para sair, Ele foi parado pelo rei Yudhisthira, 
que implorou a Ele amorosamente. by 


SIGNIFICADO 

Ninguém poderia fazer com que o Senhor Krsna permane- 
cesse em Hastinápura quando Ele decidiu partir para Dvãrakã, 
mas o simples pedido do rei Yudhisthira de que o Senhor perma- 
necesse ali por mais alguns dias foi imediatamente efetivo. Isso 
significa que 'o poder do rei Yudhisthira erc a afeição amorosa, 
que o Senhor não lhe podia negar. O Deus todo-poderoso só é 
conquistado assim pelo serviço amoroso e nada mais. Ele é ple- 
namente independente em todos os Seus relacionamentos, mas 
Ele voluntariamente aceita obrigações por causa da afeição amo- 
rosa que Lhe votam Seus devotos puros. 


VERSO “46 
mara PANZER | 


anase aña: 18811 
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vyasadyair iSvarehájñaih 
krsnenâdbhuta-karmanã 

prabodhito "pitihásair 

nábudhyata Sucárpitah 


vyása-ádyaih—pelos grandes sábios encabegados por Vyaása; 
isvara-o Deus todo-poderoso; ihã-pela vontade de; jnaih-pelos 
eruditos; krsnena-pelo próprio Krsna; adbhuta-karmanã-por 
aquele que executa trabalho sobre-humano; prabodhitah=sendo 
consolado; api-embora; itihâsaih-pelas evidências das histó- 
rias; na-não; abudhyata-satisfeito; Sucarpitah-pesaroso. 


TRADUÇÃO 

O rei Yudhisthira, que estava muito pesaroso, não se dei- 
xou convencer, apesar das instruções dos grandes sábios 
encabeçados por Vyãsa e do próprio Senhor Krsna, o exe- 
cutor de feitos sobre-humanos, e apesar de toda a evidência 
histórica. 


SIGNIFICADO 

O piedoso rei Yudhisthira sentia-se mortificado por causa do 
massacre em massa de seres humanos na Batalha de Kuruksetra, 
especialmente por sua causa. Duryodhana estava no trono, eia 
bem em sua administração, e, num sentido, não havia necessida- 
de de lutar. Mas, segundo os princípios da justiça, Yudhisthira 
deveria substituí-lo. Toda a trama da política centralizava-se em 
torno deste ponto, e todos os reis e habitantes do mundo inteiro 
ficaram envolvidos nesta luta entre os irmãos rivais. O Senhor 
Krsna também estava ali, ao lado do rei Yudhisthira. Está dito 
no Mahābhārata, Adi-parva (20) que 640.000.000 de homens 
foram mortos nos dezoito dias da Batalha de Kuruksetra, e algu- 
mas centenas de milhares desapareceram. Praticamente esta foi 
a maior batalha do mundo nos últimos cinco mil anos. 

Essa matança em massa simplesmente para entronar Mahãrája 
Yudhisthira foi por demais mortificante; assim ele tentou se con- 
vencer com as evidências de histórias apresentadas por grandes 
sábios como Vyása e pelo próprio Senhor, de que a luta fora justa 
porque a causa era justa. Mas Maharaja Yudhisthira não ficara 
satisfeito, apesar de ser instruído pelas maiores personalidades 
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da época. Krsna é designado aqui como o executor de ativida- 
des sobre-humanas,.mas neste caso. particular nem Ele, nem 
Vyãsa, puderam convencer o rei Yudhisthira. Isso significa que 
Ele deixou de ser um ator sobre-humano? Não, certamente que 
não. A interpretação é que o Senhor como isvara, ou a Super- 
alma' nos corações tanto do rei Yudhisthira quanto de Vyãsa, 
executou ação ainda mais sobre-humana porque o Senhor dese- 
java isso. Como a Superalma do rei Yudhisthira, Ele não permi- 
tia- que o rei ficasse convencido pelas palavras de Vyása e 
outros, incluindo Ele próprio, porque Ele desejava que o rei ou- 
visse as instruções do moribundo Bhismadeva,:que era outro 
grande devoto do Senhor. O Senhor queria que no estágio final 
de sua existência. material o grande guerreiro Bhismadeva O 
visse pessoalmente e visse seus amados netos, o rei Yudhisthira, 
etc., agora situados no-trono, e assim falecesse com muita paz. 
Bhismadeva não se sentira absolutamente satisfeito de ter de lu- 
tar contra os Pandavas, que eram seus amados netos órfãos. Mas 
os kgatriyas também são pessoas muito rígidas, e portanto ele se 
viu obrigado a ficar do lado de Duryodhana porque era Duryo- 
dhana quem o mantinha: Além disso, o Senhor também desejava 
que o rei Yudhisthira fosse apaziguado pelas palavras de Bhisma- 
deva para que o mundo pudesse ver que Bhismadeva excedia a 
todos em conhecimento, incluindo o próprio Senhor. 


VERSO 47 


a Rafa Seat TUR | 
MAA A Aaa aa Neo 


aha raja dharma-sutas$ 
cintayan suhrdam vadham 

prãkrtenatmana viprãh 
sneha-moha-vasam gatah 


aha-disse; raja-rei Yudhisthira; dharma-sutah-o filho de 
Dharma (Yamarája); cintayan-pensando em; suhrdam-dos ami- 
gos; vadham-matança; prakrtena-apenas pelo conceito material; 
átmaná=pelo eu; viprah-ó brahmana; sneha-afeigáo; moha=ilu- 
são; vasam-=sendo levado pela: gatah-tendo ido. 
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TRADUÇÃO 

O rei Yudhisthira, filho de Dharma, compungido com a 
morte de seus amigos, estava pesaroso assim como um ma- 
terialista comum. Ó sábios, iludido assim pela afeição, ele 
começou a falar. 

SIGNIFICADO 

O rei Yudhisthira, embora não fosse de se esperar que ele ficas- 
se pesaroso como um homem comum, ficou iludido pela afeição 
mundana, pela vontade do Senhor (assim como Arjuna estivera 
aparentemente iludido). Um homem de visão sabe perfeitamente 
que a entidade viva não é nem o corpo, nem a mente, mas é 
transcendental ao conceito material de vida. O homem comum 
pensa em violência e não violência em termos do corpo, mas 
isso é um tipo de ilusão. Todos estão; sujeitos a obrigações de 
acordo com: seus deveres ocupacionais. O ksatriyaé obrigado a 
lutar pela causa justa, não importa qual seja o partido oposto, No 
desempenho deste dever, ninguém deve deixar-se perturbar com 
a aniquilação do corpo material, que é apenas roupa externa da 
alma vivente. Tudo isso era perfeitamente conhecido por Mahã- 
rája Yudhisthira, mas, pela vontade do Senhor, ele tornou-se 
como um homem comum porque havia outro grande plano por 
trás desta ilusão: o rei seria instruído por Bhisma assim como 
Arjuna fora instruído pelo próprio Senhor. 


VERSO. 48 


aa à aa ca el aa: | 
rea zza qa Asanfeoitêa: Ile 


aho me pasyatájnanam 
hrdi rúdham durármanah 
parakyasyaiva dehasya 
bahvyo me 'ksauhinir hatah 


aho-6; me-meu; pasyata-eis que; ajñánam—ignoráncia; hrdi- 
no coração; rúdham-situado no; durátmanah-do pecaminoso; 
párakyasya-destinado aos outros; eva-=certamente; dehasya—do 
corpo; bahvyah-—muitas je muitas; .me=por-mim; | aksauhinih— 
combinação de falanges militares; hardh-matou. 
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TRADUÇÃO 
O rei Yudhisthira disse: Ó meu destino! Sou o homem 
mais pecaminoso! Eis que meu coração está cheio de igno- 
rância! Este corpo, que em última análise se destina aos ou- 
tros, matou muitas e muitas falanges de homens. 


SIGNIFICADO 

Uma sólida falange de 21.870 quadrigas, 21.870 elefantes, 
109.650 divisões de infantaria e 65.600 de cavalaria chama-se 
uma aksauhini: E muitas aksauhinis foram mortas no Campo de 
Batalha de Kuruksetra. Mahãrãja Yudhisthira, como o rei mais 
piedoso do mundo atribui a si próprio a responsabilidade pela 
matança de tão grande número de seres vivos, porque a batalha 
fora travada a fim de reinstalá-lo no trono. Este corpo é, afinal 
de contas, destinado aos outros: Enquanto há vida no corpo, ele 
destina-se ao serviço de outros; e quando ele está morto destina-se 
a ser comido pelos cães e chacais, ou pelos vermes. O rei encheu- 
se de pesar porque por causa deste corpo temporário tão grande 
massacre fora cometido: 

VERSO 49 


MAA AE: | 
dañar añ mana: 112911 


bála-dvija=suhrn-mitra- 
pitr-bhrãtr-guru-druhah 

name syân nirayan mokso 
hy api varsáyutá-yutaih 


bãla-crianças; dvi-ja-os duas-vezes-nascidos; suhrt-benque- 
rentes; mitra-amigos; pitr-pais; bhrãtr-irmãos; guru-precep- 
tores; drahah—aquele que matou; na=nunca; me—meu; syát-ha- 
verá; nirayat-do inferno; moksah-liberagáo; hi-certamente; 
api-embora; varsa-anos; ayutá—milhóes; yutaih-sendo acres- 
centados. 


TRADUÇÃO 
Eu matei muitas crianças, bráhmanas, benquerentes, 
amigos, pais, preceptores e irmãos. Mesmo que viva milhões 
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de anos, não me livrarei do inferno que me espera por todos 


esses pecados. 


SIGNIFICADO 

Sempre que há uma guerra, há certamente-um massacre de 
muitos seres vivos inocentes, como crianças; -brâhmanas e 
mulheres, cuja matança é considerada o maior dos pecados. To- 
dos eles são criaturas inocentes, e em qualquer circunstância a 
matança deles é proibida nas escrituras. Mahãraja Yudhisthira 
estava ciente destas matanças em massa. De modo semelhante, 
também havia amigos, parentes e preceptores em ambos os la- 
dos, e todos eles foram mortos. Era simplesmente horrível para 
ele pensar em tal-matança, e por isso ele achava que ia residir no 
inferno por milhões e bilhões de anos. 


VERSO 50 


St ATA rt fa | 
¿Aaa aa aa am q lol 
naino rajñah praja-bhartur 
dharma-yuddhe vadho dvisám, 


iti me na tu bodháaya 
kalpate Sâsanam vacah 


na-nunca; enah-pecados; rájnah-do rei; prajá-bhartuh-=da- 
quele que está ocupado na manutenção dos cidadãos; dharma- 
pela causa justa; yuddhe--na luta; vadhah-matança; dvisâm-dos 
inimigos; iti-todas essas; me-para mim; na-nunca; Iu-mas; 
bodhaya-para a satisfação; kalpate-destinam-se à administra- 
ção; Sisanam-injunção; vacah-palavras de. 


TRADUÇÃO 
Não há pecado para um rei que mata pela causa justa, ao 
estar ocupado em manter seus cidadãos. Mas essa injunção 
não se aplica a mim. 
SIGNIFICADO 
Mahãrãja. Yudhisthira pensava que embora, ele não estives- 
se realmente envolvido na administração. do reino, que estava 
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sendo bem executada: por Duryodhana sem prejuízo para os ci- 
dadãos, ele causou a matança de tantos seres vivos apenas para 
seu ganho pessoal do reino das mãos de Duryodhana. A matança 
fora cometida não no decorrer da administração, mas para o pro- 
pósito de auto-engrandecimento, e desse modo ele se julgava 
responsável por todos os pecados. 


VERSO 51 


Aaa 
aa A AZ 
strinám mad-dhata-bandhúnám 
droho yo 'sáv ihotthitah 
karmabhir grhamedhiyair 
náham kalpo vyapohitum 


strinâm-das mulheres; mat-por mim; hata-bandhiinam-dos 
amigos que foram mortos; drohah-inimizade; yah-que; asau— 
todos aqueles; iha-com isso; utthitah-resultou; karmabhih- 
através de trabalhos; grhamedhiyaih-pelas pessoas ocupadas em 
bem-estar material; na-nunca; aham-eu; kalpah-posso esperar; 
vyapohitum-desfazer o mesmo. 


TRADUÇÃO 
Quantos parceiros de mulheres eu matei! Quantas inimi- 
zades suscitei, a tal ponto que jamais poderei desfazê-las 
através de trabalhos de bem-estar material. 


SIGNIFICADO 

Os grhamedhis são aqueles cujo único interesse é executar 
trabalho de bem-estar com'o fim de obter prosperidade material. 
Tal prosperidade material é às vezes obstruída por atividades pe- 
caminosas, pois o materialista certamente comete pecados, 
mesmo involuntariamente, no decorrer do cumprimento de seus 
deveres materiais. Para livrar-se dessas reações pecaminosas, os 
Vedas preserevem vários tipos de sacrifícios. É dito nos Vedas 
que' por executar o asvamedha-yajha (sacrifício de cavalo) a 
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pessoa pode regenerar-se mesmo de brahma-hatyã (matança de 
um bráhmana). 

Yudhisthira Mahárája executou esse asvamedha-vajha, mas 
ele-pensava que mesmo executando tais yajhas não era possível 
aliviar-se dos grandes pecados cometidos. Na guerra O esposo,:0 
irmão, e mesmo o pai ou os filhos vão à luta. E quando eles são 
mortos, cria-se novas inimizades, e assim uma cadeia de ações e 
reações aumenta, à tal ponto que não pode ser neutralizada nem 
mesmo por milhares de asvamedha-yajñas. 

O caminho do trabalho (karma) ésassim. Ele cria uma agáo e 
outra reação simultaneamente, e assim aumenta a corrente de 
atividades materiais, atando o executante ao cativeiro material. 
No Bhagavad-gitá (Bg: 9:27-28) sugere-se o remédio de que 
tais ações e reações no caminho do trabalho podem ser obstadas 
unicamente quando o trabalho é feito em beneficio: do. Senhor 
Supremo, A Batalha de Kuruksetra foi realmente travada pela 
vontade do Senhor Supremo Sri Krsna, como: se: evidencia:de 
Sua versão, e apenas por Sua vontade: Yudhisthira foi estabele- 


cido no trono de Hastinápura; Portanto, de fato, nenhum pecado 
afetou os Pandavas, que eram apenas ordenanças do Senhor. 
Para outros, que declaram guerra em seu próprio interesse, toda 
a responsabilidade recai sobre eles. 


VERSO 52 


qa ta TETE om ME 
aa al ASA IRA 


yathá pañkena parikambhah 
surayá vá surákrtam 

bhúta-hatyam tathaivaikam 
na yajñair márstum arhati 


yathã-assim: como; parikena-pela lama; - parika-ambhah- 
água misturada com lama; surayá-pelo vinho; vã-ou; surdkrtam-— 
impureza causada pelo leve contato do vinho; bhita-hatyâm- 
matança de animais; tathã-assim; eva-certamente; ekâm—uma; 
na-nunca; yajhaih-pelos sacrifícios prescritos; márstum-neu- 
tralizar; arhati-é compensador. 
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TRADUÇÃO 
Assim como não é possível filtrar água lamacenta através 
da lama, nem purificar um pote manchado de vinho com 
vinho, não é possível neutralizar o pecado da matança de 
homens sacrificando animais. 


SIGNIFICADO 

Os asvamedha-yajhias ou gomedha-yajhas, sacrifícios nos 
quais um cavalo ou um boi são sacrificados, não tinham, é claro, 
a'finalidade de matar os animais: O Senhor Caitanya disse que 
esses animais sacrificados no altar do yajña eram rejuvenescidos 
ese lhes dava uma nova vida. Isso simplesmente vinha provar a 
eficácia dos hinos dos Vedas: Pela recitação dos hinos dos Vedas 
de maneira adequada, certamente o executante livra-se das rea- 
ções dos pecados, mas no: caso de tais sacrifícios feitos inapro- 
priadamente sob administração inexperiente, com certeza a pessoa 
tem de: responsabilizar-se pelo ‘sacrifício “animal: Nesta era 
de desavenças e hipocrisia não há possibilidade de executar os 
yajñas perfeitamente devido à carência de brâhmanas experien- 
tes que: sejam capazes de: conduzir tais yajrias. Mahãrãja 
Yudhisthira portanto faz alusão à execução de sacrifícios na era 
de Kali, Na Kali-yuga o único sacrifício recomendado é a execu- 
ção do hari-nâma-yajha, inaugurado pelo Senhor Sri Caitanya 
Mahãprabhu. Mas não dévemos condescender com a matança de 
animais e neutralizá-la pela: execução de hari-náma-yajña. 
Aqueles que são devotos do Senhor nunca matam um animal por 
interesse próprio, e (como o Senhor ordenou a Arjuna) eles não 
se abstêm de executar seu dever de ksatriya. Todo o propósito, 
portanto, é satisfeito quando tudo é feito pela vontade do Senhor. 
Isto só é possível para os devotos. 





Neste ponto encerram-se os Significados Bhaktivedanta do 
Primeiro Canto, Oitavo Capítulo, do Srimad-Bhãgavatam, inti- 
lado “Orações da rainha Kunti e salvação de Pariksit.” 


CAPÍTULO NOVE 


A morte de Bhismadeva 
na presenca do Senhor Krsna 


VERSO 1 

gasna 
A altas erada | 
a fá a A Reis II 


súta uváca 
iti bhitah praja-drohar 
sarva-dharma-vivitsayã 
tato vinasanam prãgad 
yatra deva-vrato *patat 


síútah uvaca=Sri Súta Gosvámi disse; ¡ri—assim; bhitah=estan- 
do temeroso de; prajá-drohát=por causa da matanga das pessoas; 
sarva-todos; dharma-atos de religião; vivitsayã-para entender; 
tatah-depois disso; vinasanam-=o lugar onde sucedera "a luta; 
prãgãt-ele foi; yatra—onde; deva-vratah—Bhismadeva; apatat— 
deitado para morrer. 


TRADUÇÃO 
Súta Gosvâmi disse: Estando temeroso por ter matado 
tantas pessoas no Campo de Batalha de Kuruksetra, Mahã- 
rāja Yudhisthira foi até o palco do massacre. Ali, Bhisma- 
deva estava deitado numa cama de flechas, a ponto de 
morrer. 


SIGNIFICADO 
Neste Nono Capítulo, conforme o desejo do Senhor Sri Krsna, 
Bhismadeva transmitirá instruções ao rei Yudhisthira sobre o 
tema dos deveres ocupacionais. Bhismadeva irá também oferecer 
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sua última oração ao Senhor à beira de sua morte deste mundo 
mortal, e assim se libertará do cativeiro de ulteriores ocupações 
materiais. Bhismadeva foi dotado do poder de deixar seu corpo 
material quando o quisesse, portanto estar deitado sobre a cama 
de flechas era de sua própria escolha. Essa morte do grande guer- 
reiro atraiu a atenção de todas as elites contemporâneas, e todas 
elas reuniram-se ali para demonstrar seus sentimentos de amor, 
respeito e afeição pela grande alma. 


VERSO 2 


aaa ste RM ação mta: | 
sema fim areia IR dl 


tadã te bhrãtarah sarve 
sada$vaih svarna-bhúsitaih 

anvagacchan rathair viprã 
vyása-dhaumyádayas tathá 


tadã-naquela ocasião; te-todos eles; bhrátarah-os irmãos; 
sarve-todos juntos; sat-asvaih-puxadas por cavalos de primeira 
classe; svarna-ouro; bhúsitaih-estando decorados com; anva- 
gacchan-seguiram um após o outro; rathaih-sobre as quadri- 
gas; viprah-ó brâhmanas; vyâsa-o sábio Vyása; dhaumya- 
Dhaumya; âdayah-e outros; tathã-também. 


TRADUÇÃO 
Naquela ocasião, todos seus irmãos seguiram-no em belas 
quadrigas puxadas por cavalos de primeira classe, decora- 
dos com ornamentos de ouro. Com eles estavam Vyása e rsis 
como Dhaumya [o erudito sacerdote dos Pandavas] e outros. 


VERSO 3 


mato A A RA 
a dita o O E qe UR 


bhagaván api viprarse 
rathena sa-dhanañjayah 


A morte de Bhismadeva 


sa tair vyarocata nrpah 
kuvera iva guhyakaih 


bhagavân-a Personalidade de Deus (Sri Krsna); api-tam- 
bém; vipra-rse-ó sábio entre os brâhmanas!; rathena-na quadri- 
ga; sa-dhanañjayah—-com Dhanañjaya (Arjuna); sah=Ele; taih= 
por eles; vyarocata-parecia ser altamente aristocrático; nrpah=o 
rei (Yudhisthira); kuverah=Kuvera, o tesoureiro dos semideu- 
ses; iva-como; guhyakaih-companheiros conhecidos como 
Guhyakas. 


y TRADUÇÃO 

Ó sábio entre os brâhmanas! O Senhor $ri Krsna, a Per- 
sonalidade de Deus, também seguiu, sentado numa qua- 
driga com Arjuna. Assim o rei Yudhisthira parecia muito 
aristocrático, como Kuvera cercado de seus companheiros 
[os Guhyakas]. 


SIGNIFICADO 

O Senhor Sri Krsna queria que os Pándavas estivessem pre- 
sentes diante de Bhismadeva da maneira mais aristocrática pos- 
sível, para que ele ficasse. satisfeito de vê-los felizes no 
momento de sua morte. Kuvera é o mais rico de todos os semi- 
deuses, e aqui o rei Yudhisthira-assemelhava-se a ele (Kuvera), 
pois a procissão, acompanhada do Senhor Sri Krsna, era com- 
pletamente apropriada à realeza do rei Yudhisthira. 


VERSO 4 


a q RARA | 
ASA 
drstvá nipatitam bhúmau 
divas cyutam ivámaram 
pranemuh pândavã bhismam 
sânugãh saha cakrinã 


drstvã-vendo assim; nipatitam-deitado; bhúmau=no chão; 
divah-do céu; cyutam-caído; iva-como; amaram-semideus; 
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pranemuh-prostrou-se; pandavãh-os filhos de Pându; bhismam- 
a Bhisma; sa-anugah-com os irmãos mais novos; saha-também 
com; cakrinã-o Senhor (carregando o disco). 


TRADUÇÃO 

Ao vê-lo [Bhisma] deitado no chão, como um semideus 
caído do céu, o Pandava rei Yudhisthira, juntamente com 
seus irmãos mais novos e o. Senhor Krsna, prostrou-se 
diante dele, 

SIGNIFICADO 

O Senhor Krsna era um primo mais novo de Mahãrãja Yudhi- 
sthira, bem como amigo íntimo de Arjuna. Mas todos os mem- 
bros familiares dos Pandavas sabiam que'o Senhor Krsna era a 
Suprema Personalidade de Deus. O Senhor, embora'consciente 
de Sua posição suprema; comportava-Se sempre dentro dos cos- 
tumes humanos, e assim Ele também Se prostrou diante do mori- 
bundo Bhismadeva, como se Ele fosse um dos irmãos mais novos 
do rei Yudhisthira. 

VERSO 5 


a ART RÃ GATA AA 
natas TRA RÉ MATRA 


tatra brahmarsayah sarve 
devarsayas ca sattama 

rãjarsayas ca tatrasan 
drastum bharata-purigavam 


tatra-ali; brahma-rsayah-rsis entre os brâhmanas; sarve- 
todos; deva-rsayah=rsis entre os semideuses; ca-e; sattama-si- 
tuados na qualidade da bondade; raja-rsayah-rsis entre os reis; 
ca-e; tatra-naquele lugar; asan-estavam presentes; drastum-— 
simplesmente para ver; bharata-os descendentes do rei Bharata; 
purgavam-o líder dos. 

TRADUÇÃO 

Simplesmente para ver o líder dos descendentes do rei 
Bharata [Bhisma], todas as grandes almas do universo, a 
saber, os rsis entre os semideuses, brâhmanas e reis, todos 
situados na qualidade da bondade, reuniram-se ali. 
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SIGNIFICADO 

Os rsis são aqueles que alcançaram a perfeição pelas conquis- 
tas espirituais. Essas conquistas espirituais: podem ser obtidas 
por todos, não importa que se trate de reis ou de mendicantes. O 
próprio Bhismadeva também era um dos brahmarsis e o líder 
dos descendentes do rei Bharata. Todos os rsis estão situados na 
qualidade da bondade. Todos eles reuniram-se ali ao ouvir a no- 
tícia da morte iminente do grande guerreiro. 


VERSOS 6-7 


datar e AAA ATA: À 
mn a: añ aga: ilg I 
e aa aaa: À 
ramas Rs galo 


parvato nãrado dhaumyo 
bhagaván bádarayanah 

brhadasvo bharadvãjah 
sasisyo renukã-sutah 


vasistha indrapramadas 
trito grisamado ' sitah 

kaksivân gautamo 'tris ca 
kausiko 'tha sudarsanah 


parvatah-Parvata Muni; naradah-Nárada Muni; dhaumyah- 
Dhaumya; bhagaván-encarnacáo de Deus; badaráyanah-Vyása- 
deva; brhadasvah-Brhada$va; bharadvajah—Bharadvája; sa- 
Sisyah-juntamente com discípulos; renukã-sutah-Parasurâma; 
vasisthah-Vasistha; indrapramadah-—Indrapramada; tritah—Tri 
grtsamadah-Grtsamada; asitah-Asita:  kaksiván=Kaksi 
gautamah—Gautama; atrih-Atri; ca-e; kausikah-Kausika; 
atha-bem como; sudarsanah-Sudarsana. 





TRADUÇÃO 
Todos os sábios como Parvata Muni, Nárada, Dhaumya, 
Vyáasa—a encarnação de Deus, Brhadasva, Bharadvãja, 
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Parasuráma e discípulos, Vasistha, Indrapramada, Trita, 
Grtsamada, Asita, Kaksiván, Gautama, Atri, Kausika e 
Sudarsana estavam presentes. 


SIGNIFICADO 

Parvata Muni é considerado como um dos sábios mais velhos. 
Ele é quase sempre companheiro constante de Nãrada Muni. 
Eles também são homens do espaço, competentes para viajar no 
ar, sem ajuda de nenhum veículo material. Parvata Muni tam- 
bém é um devarsi, ou um grande sábio entre os semideuses, 
como Nárada. Ele esteve presente juntamente com Nárada na 
cerimônia de sacrifício de Mahãraja Janamejaya, filho de Mahã- 
rãja Pariksit. Neste sacrifício todas as serpentes do mundo se- 
riam mortas. Parvata Muni e Nãrada Muni também são chamados 
de Gandharvas, porque podem viajar no espaço cantando as gló- 
rias do Senhor, Uma vez que podem viajar no espaço, eles ob- 
servaram do espaço a cerimônia svayanivara (seleção de seu 
próprio esposo) de Draupadi. Como Nárada Muni, Parvata Muni 
também costumava visitar a assembléia real no céu do rei Indra. 
Como um Gandharva, ás vezes ele visitavaa assembléia real de 
Kuvera, um dos semideuses importantes. Nárada e Parvata esti- 
veram certa vez-em apuros com a filha de Maháraja Srñjaya. 
Maharaája Sríjaya recebeu a béngáo de um filho de Parvata Muni. 

Nárada Muni está inevitavelmente associado ás narragóes dos 
Puránas. Ele é descrito no Bhagavatam. Em sua vida anterior 
ele fora o filho de uma criada, mas pela boa associagáo com de- 
votos puros ele tornou-se iluminado no servico devocional, e na 
próxima vida tornou-se um homem perfeito, comparável unica- 
mente a si mesmo. No Mahabhárata seu nome é mencionado em 
muitas passagens. Ele é o principal devarsi, ou o líder entre os 
semideuses. Ele é filho e discípulo de Brahmãji, e através dele 
a sucessão discipular na linha de Brahmã tem se espalhado. Ele 
iniciou 'Prahlada Maháraja, Dhruva Mahárája e muitos devotos 
célebres do Senhor. Ele iniciou até mesmo Vyasadeva, o autor 
das literaturas védicas; Vyásadeva inicion Madhvacarya, e assim 
a Madhva-sampradáya, na qual a Gaudiya-sampradaya também 
está incluída, tem se espalhado por todo o universo. Sri Caitanya 
Mahãprabhu: pertencia a essa Madhva-sampradãya; portanto, 
Brahmáji, Nárada, Vyasa, até Madhva, Caitanya e os Gosvámis, 
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todos pertenciam à mesma linha de sucessão discipular. Naradaji 
tem instruído muitos-reis desde tempos -imemoriais. No Bhãga- 
vatam podemos ver que ele instruiu Prahlada Maháraja enquanto 
este-estava no ventre de sua mãe, e instruiu Vasudeva, pai de 
Krsna, bem como Maharaja Yudhisthira. 

Dhaumya:um grande sábio que praticava severas peniténcias 
em Utkocaka Tirtha e foi apontado como sacerdote real dos reis 
Pándavas. Ele atuou'como sacerdote em muitas funções reli- 
giosas dos Pandavas (sariskãra), e também cada um dos Pánda- 
vas foi atendido por ele nos esponsais de Draupadi. Ele estève 
presente mesmo durante o-exílio dos Pandavas e costumava 
aconselhá-los em circunstâncias em que eles ficavam perplexos. 
Ele instruiu-os a viverem incógnitos por um ano, e-suas instru- 
ções foram estritamente seguidas pelos Pândavas durante aquele 
tempo. Seu nome também é mencionado quando a cerimônia 
fúnebre geral foi executada, após a Batalha de Kuruksetra. No 
Anusásana-parva do Mahábharata (127.15-16) ele deu instru- 
ções religiosas muito pormenorizadas a Mahárája Yudhisthira. 
Ele era de fato o tipo certo de sacerdote de um chefe de família, 
pois pôde orientar os Pándavas no caminho correto da religião. 
Um sacerdote destina-se a orientar o chefe de família progres- 
sivamente no caminho correto do asrama-dharma, ou o dever 
ocupacional de uma casta particular. Praticamente não há dife- 
rença entre o sacerdote da família e o mestre espiritual. Os sá- 
bios, santos e brâhmanas eram especialmente destinados a tais 
funções. 

Badaráyana (Vyásadeva): ele é conhecido como Krsna, Krsna- 
dvaipáyana, Dvaipáyana, Satyavati-suta, Parásarya, Parása- 
ratmaja, Bádaráyana, Vedavyása, etc. Ele era-o filho de Mahá- 
muni Parāśara no ventre de Satyavati, anterior aos esponsais dela 
com Mahárája Santanu, o pai do grande general Avó Bhisma- 
deva. Ele é uma poderosa encarnação de Nārāyaņa, € ele difunde 
a sabedoria védica no mundo. Desse modo, oferece-se respeitos 
a Vyāsadeva antes de se cantar a literatura védica, especialmente 
os Purânas. Sukadeva Gosvâmi era:seu filho, e:rsis como Vai- 
$ampãyana eram seus discípulos encarregados de diferentes ra- 
mos dos Vedas. Ele é o autor da grande epopéia Mahabhárata e 
da grande literatura transcendental do Bhâgavatam. Os Brahma- 
sútras-—os Vedânia-sútras, ou Badarãyana-siitras — foram 
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compilados por ele. Entre os sábios ele é o autor mais respeitado 
por causa de suas severas peniténcias. Quando quis registrar esta 
grande epopéia, ó Mahābhārata; para o bem-estar de todas as 
pessoas na era de Kali, ele sentia a necessidade de um poderoso 
escriba que pudesse registrar O que ele ditasse. Pela ordem de 
Brahmaji, Sri Ganesaji encarregou-se de anotar o ditado sob a 
condição de que Vyãsadeva não pararia o ditado por nenhum 
momento: O Mahãbhãrata foi desse modo compilado pelo es- 
forço conjunto de Vyãsa e Ganesa. 

Pela ordem de sua 'mãe, Satyavati, que casou-se posterior- 
mente com: Mahárája Santanu, e a pedido de Bhismadeva —o 
filho mais velho de Mahãraãja Santanu com sua primeira esposa, 
o Ganges —, ele gerou três brilhantes filhos, cujos nomes são 
Dhrtarástra, Pándu e Vidura: O Mahābhārata foi compilado por 
Vyásadeva após a Batalha de Kuruksetra e após a morte de todos 
os heróis do Mahābhārata.*Ele foi falado primeiramente na as- 
sembléia real de Mahārāja Janamejaya, © filho de Mahārāja 
Pariksit. 

Brhadasva: um sábio ancião que costumava encontrar-se com 
Maharaja Yudhisthira' de vez em quando. Primeiramente, ele 
encontrou-se com Mahãrája Yudhisthira em 'Kâmayavana. Este 
sábio narrou a história de MahãrãjaNala: Existe outro Brha- 
dasva, que é filho da dinastia Ikşvāku (Mahābhārata, Vana- 
parva 209:4-5). 

Bharadvája: ele é:um dos sete grandes rsis e esteve presente 
no momento da cerimónia de nascimento de Arjuna. O poderoso 
rsi ás vezes se submetia a severas peniténcias ás margens do 
Ganges, e seu ásrama ainda é celebradocomo Prayágadháma. 
Sabe-se que este rsi, enquanto tomava banho no Ganges, suce- 
deu de se encontrar com Ghrtaci, uma das belas moças da socie- 
dade celestial, e assim ele ejaculou sêmen, que foi guardado e 
preservado num pote de barro, do qual nasceu Drona. De forma 
que Dronácarya é filho de Bharadvaja Muni. Outros dizem que 
Bharadvaja, o pai de Drona, é uma pessoa diferente de Maharsi 
Bharadvaja. Ele era um grande devoto de Brahmã. Certa vez ele 
se aproximou de Dronacãrya e pediu-lhe para pôr um termo na 
Batalha de Kuruksetra. 

Parasurâma, ou Renukâsuta: é filho de Maharsi Jamadagni 
é Srimati Renukã: Desse modo ele também é conhecido como 
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Renukasuta. É uma das poderosas encarnações de Deus, e-ma- 
tou toda a comunidade ksatriya por vinte e uma vezes seguidas. 
Com o sangue dos ksatriyas ele satisfez as almas de seus ante- 
passados. Mais tarde, submeteu-se a. severas peniténcias em 
Mahendra Parvata. Após tomar toda a Terra dos ksatriyas, ele a 
deu em caridade a Kasyapa Muni. Parasurâma ensinou o Dhanur- 
veda, ou a ciência da luta, a Dronacârya, porque ele acontecia 
de ser um brahmana. Ele esteve presente durante a coroação de 
Mahárája Yudhisthira,-e celebrou a cerimônia juntamente com 
outros grandes rsis. 

Parasurâma é táo velho que se encontrou tanto com Ráma 
quanto com Krsna em épocas diferentes. Ele lutou contra Râma, 
mas aceitou Krsna como a Suprema Personalidade.de Deus. Ele 
também louvou Arjuna quando o.viu:ao lado de Krsna; Quando 
Bhisma recusou-se a desposar Ambá, que desejava ter Bhisma 
como esposo, Ambã encontrou-se com Parasurâma, e apenas 
por causa do pedido dela ele solicitou a Bhisma que a aceitasse 
como sua esposa. Bhisma recusou-se a obedecer à sua ordem, 
embora ele fosse um dos mestres. espirituais: de Bhigmadeva. 
Parasuráma lutou com Bhismadeva quando Bhisma negligen- 
ciou sua advertência. Ambos lutaram muito impetuosamente, e 
por fim Parasurâma ficou satisfeito com Bhisma e deu-lhe a bên- 
ção de tornar-se o maior lutador do mundo, 

Vasistha: o grande e célebre sábio entre os brâhmanas, bem 
conhecido como o Brahmarsi Vasisthadeva, é uma figura proe- 
minente nos períodos do Râmáyana e do Mahabhárata. Ele ce- 
lebrou a cerimônia de coroação da Personalidade de-Deus Sri 
Râma. Esteve presente também no Campo de Batalha de Kuru- 
ksetra. Ele podia aproximar-se de todos os planetas superiores e 
inferiores, e seu nome também está relacionado com a história 
de Hiranyakasipu. Houve uma grande tensão entre ele e Visva- 
mitra, que queria sua kâmadhenu, vaca que satisfaz todos os 
desejos. Vasistha Muni recusou-se a dispor de sua kâmadhenu, 
e por isso. Visvâmitra matou-lhe os cem; filhos, Como um 
bráhmana perfeito, ele tolerou todos os insultos de Visvâmitra. 
Certa vez ele tentou o suicídio por causa das torturas de Vigvã- 
mitra, mas todas suas tentativas acabaram em malogro. Ele pu- 
lou de uma montanha, mas as pedras nas quais caiu tornaram-se 
um monte de algodão, e assim ele foi salvo. Ele mergulhou no 
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oceano, mas as ondas arrastaram-no até a praia. Ele pulou num 
rio, mas o rio também o devolveu. Assim, todas suas tentativas 
de suicídio malograram:. Ele também é um dos sete rsis e esposo 
de Arundhati, a famosa estrela. 

Indrapramada: Outro célebre rsi. 

Trita: Um dos três filhos de Prajápati Gautama. Ele foi o ter- 
ceiro filho, e-seus outros dois irmãos eram conhecidos como 
Ekat e Dvita. Todos os irmãos eram grandes sábios e seguidores 
estritos dos princípios da religião. Por causa de severas penitên- 
cias eles foram promovidos a Brahmaloka (o planeta onde 
Brahmaji vive). Certa vez Trita Muni caiu num poço. Ele foi o 
organizador de muitos sacrifícios, e como um dos grandes sá- 
bios, também veio demonstrar seu respeito a Bhismaji em seu 
leito 'de morte. Ele era um dos sete sábios em Varunaloka. Ele 
provinha dos países ocidentais do mundo. Desse modo, ele per- 
tencia mais provavelmente aos países europeus. Naquela época 
o mundo inteiro estava sob a cultura védica. 

Grisamada: um dos sábios do reino celestial. Era amigo ín- 
timo de Indra, o rei do céu, e era tão grande como Brhaspati. Ele 
costumava visitar a assembléia real de Mahãraja Yudhisthira, e 
também visitou o lugar onde Bhismadeva deu seu último sus- 
piro. Às vezes ele explicava as glórias do Senhor Siva diante de 
Mahãrãja Yudhisthira. Ele era filho de Vitahavya, e tinha aspec- 
tos semelhantes ao corpo de Indra. Às vezes os inimigos de 
Indra o confundiam com Indra e o prendiam. Ele era um grande 
erudito no Rg-veda, e por conseguinte era altamente respeitado 
pela comunidade dos bráhmanas. Ele levou uma vida de celi- 
bato e era poderoso sob todos os aspectos. 

Asita: existiu um rei com o mesmo nome, mas o Asita aqui men- 
cionado é Asita Devala Rsi, um grande e poderoso sábio da épo- 
ca: Ele explicou a seu pai 1.500.000 versos do Mahābhārata. Foi 
um dos membros no sacrifício de serpentes de Mahãraja Janame- 
Jaya: Também esteve presente durante a cerimônia de coroação 
de Maharája Yudhisthira, juntamente com outros grandes rgis. 
Também instruiu Mahãrãja Yudhisthira enquanto este esteve na 
Colina Anjana. Além disso, era um dos devotos do Senhor Siva. 

Kaksivan: um dos filhos de Gautama Muni e pai do grande 
sábio Candakausika. Ele foi um dos membros do Parlamento dé 
Mahārāja Yudhisthira. 
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Atri: Atri Muni era um grande e sábio brãhmana e era um dos 
filhos mentais de Brahmaji. Brahmāji é tão poderoso que sim- 
plesmente por pensar num filho ele pode tê-lo. Esses filhos são 
conhecidos como mãnasa-putras. Atri era um dos sete mânasa- 
putras de Brahmãji'e um dos sete grandes sábios bráhmanas. 
Em sua família nasceram também os grandes Pracetãs. Atri 
Muni teve dois filhos ksatriyas que se tornaram reis. O rei 
Arthama é um deles. Ele está incluído entre os vinte e um praja- 
patis. O nome de sua esposa era Anasúya, e ele ajudou Mahärāja 
Pariksit em seus grandes sacrifícios. 

Kausika: um dos rsis membros permanentes da assembléia 
real de Maharája Yudhisthira: Às vezes ele se encontrava com o 
Senhor Krsna. Há vários outros sábios com o mesmo nome. 

Sudarsana: esta roda é aceita pela Personalidade de Deus 
(Visnu, ou Krsna) como Sua arma pessoal, e é a mais poderosa 
das armas, superior ás brahmástras ou outras armas desastrosas 
semelhantes. Em algumas das literaturas védicas se diz que 
Agnideva, o deus do fogo, presenteou o Senhor Sri Krsna com 
esta arma, mas na verdade esta arma é eternamente carregada 
pelo Senhor. Agnideva' presenteou: Krsna com essa arma da 
mesma maneira que Rukmini foi dada ao Senhor por Mahãrája 
Rukma. O Senhor aceita tais presentes de Seus devotos, muito 
embora tais presentes sejam eternamente Sua propriedade. Há 
uma descrição elaborada desta arma no Adi-parva do Mahã- 
bhárata. O Senhor $ri Krsna usou essa arma para matar Sisupála, 
um Seu rival. Ele também matou Salva com essa-arma, e às ve- 
zes quis que Seu amigo Arjuna a usasse contra-seus inimigos 
(Mahabharata, Viráta-parva, 56.3). 


VERSO 8 


AÀ A A AA ASA: | 
fa IR: FAURA IG 


anye ca munayo brahman 
brahmarátádayo-' maláh. 

Sisyair upetá ajagmuh 
kasyaparigirasâdayah 
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anye—muitos outros; ca—também; munayah-sábios; brahman— 
óbrahmanas; brahmarata-Sukadeva Gosvâmi; adayah-e esses 
outros; amalãh-completamente purificados; sisyaih-pelos dis- 
cípulos; upetah-acompanhados; ajagmuh--chegaram; kasyapa- 
Kasyapa; arigirasa- Angirasa; adayah-outros. 





TRADUÇÃO 
E muitos outros como Sukadeva Gosvâmi e demais almas 
purificadas, Kasyapa e Angirasa e outros, todos acompa- 
nhados de seus respectivos discípulos, chegaram ali. 


SIGNIFICADO 

Sukadeva Gosvámi (Brahmaráta): o famoso filho e discípu- 
lo-de Sri Vyãsadeva; que primeiramente ensinou-lhe o Mahã- 
bhárata e depois o Srimad-Bhagavatam. Sukadeva Gosvâmi 
recitou 1.400.000 versos: do Mahābhārata nos concílios dos 
Gandharvas, Yaksas e Raksasas, é recitou o Srimad-Bhãgavatam 
pela primeira vez na presenga de Maharaja Pariksit. Ele estudou 
por completo todas as literaturas védicas junto a seu grande pai. 
Assim ele era uma alma completamente purificada por forga de 
seu extenso conhecimento: dos princípios da religião. Do 
Mahābhārata, Sabhã-parva (4.11) entende-se que ele também 
esteve presente na assembléia real de Mahãraja Yudhisthirae no 
jejum de Mahaãrãja Pariksit. Sendo um discípulo fidedigno de 
Sri Vyásadeva, ele interrogou seu pai muito pormenorizada- 
mente sobre os princípios religiosos e os valores espirituais, e 
seu grande pai também o satisfez, ensinando-lhe o sistema de 
yoga pelo qual pode-se alcançar o reino espiritual, a diferença 
entre trabalho fruitivo e conhecimento empírico, os caminhos e 
meios de alcançar a compreensão espiritual, os quatro asramas 
(a saber, vida de estudante, vida de casado, vida retirada e vida 
renunciada), a posição sublime da Suprema Personalidade de 
Deus, o processo de vê-lO face a face, o candidato fidedigno 
para receber conhecimento, a-consideração dos cinco elemen- 
tos, a posição única da inteligência, a consciência da natureza 
material e da entidade viva, os sintomas da alma auto-realizada, 
os princípios funcionais do corpo material, os sintomas dos 
influentes modos da natureza, a árvore do desejo perpétuo e 
as atividades psíquicas. Às vezes ele ia ao planeta sol com a 
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permissão de seu pai e de Nãradaj. Descrições de sua viagem no 
espaço são dadas no Sântizparva do Mahâbhãrata (332). Por fim 
ele alcançou o reino transcendental. Ele é conhecido por diferen- 
tes nomes como Araneya; Arunisuta, Vaiyasaki e Vyásátmaja. 

Kasyapa: um dos prajapatis, filho de Marici e um dos genros 
do Prajápati Daksa. É o paido gigantesco pássaro Garuda, a 
quem se davam elefantes € tartarugas como alimento. Casou-se 
com treze filhas do Prajâpati Daksa, e seus nomes são Aditi; 
Diti, Danu, Kasthá, Arista, Surasá; Há, Muni, Krodhavasa, 
Tamrã, Surabhi, Saramã e Timi. Ele gerou muitos filhos, tanto 
semideuses quanto demônios, através: dessas: esposas. De sua 
primeira esposa, Aditi, nasceram todos os doze Adityas, um dos 
quais é Vâmana, a encarnação do Supremo. Esse grande sábio, 
Kasyapa, também esteve presente no:momento: do nascimento 
de Arjuna. Ele recebeu o mundo inteiro de presente de Para- 
$uráma, e mais tarde pediu a Parasurâma que saísse do mundo. 
Seu outro nome é Aristanemi. Ele vive no lado setentrional do 
universo. , 

Ánigirasa: é filho de Mahársi Angirã e é conhecido como 
Brhaspati, o sacerdote dos semideuses. Diz-se que Dronácárya 
era sua encarnação parcial. Sukrácárya era o: mestre espiritual 
dos demônios, e Brhaspati o desafiou. Seu filho é Kaca; e ele 
entregou a arma de fogo primeiramente a Bharadvája Muni. Ge- 
rou seis filhos (como o deus do fogo) com:sua esposa Candra- 
mãsi, uma das reputadas estrelas. Ele podia viajar no espaço, e 
portanto podia apresentar-se mesmo nos planetas de Brahmaloka 
e Indraloka. Aconselhou ao rei do céu, Indra, a conquistar os 
demônios. Certa vez amaldigoou Indra; que' assim' teve: que 
tornar-se um porco:na Terrae ficou:sem- vontade de voltar ao 
céu. Este é o poder de atração da energia ilusória. Nem mesmo 
um porco deseja separar-se de suas posses materiais em troca de 
um reino celestial. Ele foi o preceptor religioso dos nativos de 
diferentes planetas: 
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tân sametân mahã-bhagan 
upalabhya vasúttamah 
pújayám ása dharma-jño 
desa-kala-vibháagavit 


tân-todos eles; sametân-reunidos; mahã-bhagân-todos 
poderosíssimos; upalabhya-tendo recebido; vasu-uttamah-o 
melhor entre os Vasus (Bhismadeva); pújayâm àsa-deu as boas 
vindas; dharma-jfiah-aquele que conhece os princípios religio- 
sos; desa-lugar; kâla-tempo; vibhãga-vit-aquele que conhece 
as particularidades de tempo e lugar. 


TRADUÇÃO 
Bhismadeva, que era o melhor entre os oito Vasus, rece- 
beu e deu as boas vindas a todos os grandes e poderosos rsis 
que estavam reunidos ali, pois conhecia perfeitamente todos 
os princípios religiosos de acordo com tempo e lugar. 


SIGNIFICADO 

Religiosos experientes sabem perfeitamente bem como ajustar 
osprincípios religiosos-de acordo com tempo e lugar. Todos os 
grandes ácáryas, ou pregadores religiosos, ou reformadores do 
mundo executaram sua missão através da adequação dos princí- 
pios religiosos de acordo com tempo e lugar. Há diferentes cli- 
mas e situações em diferentes partes do mundo, e se alguém 
tiver que desempenhar seus deveres de pregar a mensagem do 
Senhor, terá de ser hábil em ajustar as coisas de acordo com 
tempo e lugar. Bhismadeva era uma das doze grandes autorida- 
des na pregação deste culto do serviço devocional, e por isso ele 
pôde receber e dar as boas vindas a todos os poderosos sábios ali 
reunidos em volta de seu leito de morte, oriundos de todas as 
partes do universo. Decerto ele era incapaz naquele momento de 
recebê-los e dar-lhes as boas vindas fisicamente, porque nem 
estava em seu lar, nem numa condição normal de saúde. Mas 
ele era completamente capaz disso através das atividades de 
sua mente sã, e por isso ele pôde proferir doces palavras expres- 
sas com amabilidade acolhendo bem a todos. Uma pessoa pode 
executar seu dever pelo trabalho físico, pela mente e pelas pala- 
vras. E ele sabia bem como utilizá-las no lugar adequado, não 
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havendo, portanto, dificuldade para ele em recebê-los, embora 
fosse fisicamente incapaz. 


VERSO 10 


FU AMAS ARA Srta | 
Ral TITO ATI 112 011 
krsnam ca tat-prabháva-jña 
ásinam jagad-isvaram 
hrdi-stham pijayâm ása 
mãyayopatta-vigraham 


krsnam-ao Senhor $ri Krsna; ca-também; tat-dEle; prabháva- 
jfiah-=o conhecedor das glórias (Bhisma); ásinam-sentado; jagat- 
iśvaram-o Senhor do universo; hrdi-stham-situado no coração; 
pūjayām āsa-adorou; māyayā+através da potência interna; 
upátta=manifestada; vigraham—uma forma. 





TRADUCAO 
O Senhor $ri Krsna está situado no coração de todos; to- 
davia Ele manifesta Sua forma transcendental através de 
Sua potência interna. Esse mesmo Senhor estava sentado 
diante de Bhismadeva, e uma vez que Bhismadeva conhecia 
Suas glórias, ele adorou-O devidamente. 


SIGNIFICADO ei 

A onipotência do Senhor manifesta-se pela Sua presença si- 
multânea em todos os lugares. Ele sempre está presente em Sua 
morada eterna, Goloka Vrndávana, e ainda assim está presente 
no coração de todos e mesmo dentro de todos os átomos invisí- 
veis. Quando Ele manifesta Sua forma transcendental eterna no 
mundo material, Ele o faz através de Sua poténcia interna. A 
potência externa, ou a energia material, nada tem a ver com Sua 
forma eterna. Todas essas verdades eram conhecidas: por Sri 
Bhismadeva, que O adorou de modo adequado. 



































514 Srimad-Bhãgavatam 
VERSO 11 


EPIA AAA l 
AAA am A 
pându-putrân upasinân 
prasraya-prema-sañigatán 
abhyâcastânuragasrair 
andhibhútena caksusá 


pându-o falecido pai de Mahãrãja Yudhisthira e seus irmãos; 
putrân-os filhos de; upásinan=sentados silenciosamente ali 
perto; prasraya-estando dominados; prema-com sentimentos 
de amor; sarigatân-tendo reunido; abhyâcasta-congratulou-se; 
anurãga-com sentimento; asraih-pelas lágrimas de êxtase; 
andhibhútena-tomado; caksusá=com seus olhos. 





TRADUÇÃO 
Os filhos de Mahárája Pându estavam silenciosamente 
sentados ali perto, dominados pela afeição por seu avô mo- 
ribundo. Vendo isso, Bhismadeva congratulou-se com eles 
sentidamente. Havia lágrimas de êxtase em seus olhos, pois 
ele estava tomado de amor e afeição. 


SIGNIFICADO 

Quando Maharãja Pandu morreu, todos seus filhos eram crian- 
ças pequenas, e naturalmente eles foram criados sob o carinho 
de membros mais velhos da família real, especificamente por 
Bhismadeva. Mais tarde, quando os Pândavas estavam cresci- 
dos, foram enganados pelo astuto Duryodhana e companhia; e 
Bhismadeva, embora soubesse que os Pandavas eram inocentes 
e estavam sendo desnecessariamente postos em apuros, não 
pôde tomar o lado dos Pandavas por razões políticas. No último 
estágio de sua vida, quando Bhismadeva viu seus mais exaltados 
netos, encabeçados por Mahãraja Yudhisthira, sentados muito 
amavelmente a seu lado, o grande avô-guerreiro não pôde conter 
suas lágrimas de amor, que flufam automaticamente de seus 
olhos Ele lembrou-se das grandes 'tribulagóes sofridas' pelos 
seus mui piedosos netos. Certamente ele era o homem mais 
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satisfeito por causa da entronização de Yudhisthira no lugar de 
Duryodhana, e assim ele começou a congratular-se com eles. 


VERSO 12 


xd FRASA agi qaal 
Ai mia fe aaran: 1122 


aho kastam aho 'nyayyam 
yad yúyam dharma-nandanah 
jivivuñonarhatha klistam 
vipra-dharmãcyutasrayãh 


aho-oh; kastam-que terríveis sofrimentos; aho-oh; anyãyyam-— 
que terrível injustiça; - yat-porque; - yityam-todos vós, boas 
almas; dharma-nandanãh-filhos da religião personificada; jivi- 
tum-permanecer vivos; na-nunca; arhatha-merecíeis; klistam-— 
sofrimentos; vipra-brâhmanas; dharma-piedade;, acyuta-Deus; 
àsrayah-sendo protegidos por. 


TRADUÇÃO 
Bhismadeva disse: Oh! que terríveis sofrimentos e que 
terríveis injustiças vós, boas almas, sofrestes por serdes os 
filhos da religião personificada. Vós não merecíeis viver 
submetidos àquelas tribulações, todavia fostes protegidos 
pelos bráhmanas, por Deus e pela religião. 


SIGNIFICADO 

Maháraja Yudhisthira ficou perturbado deyido ao grande mas- 
sacre na Batalha de Kuruksetra. Bhismadeva podia entender 
isso, e por isso ele falou primeiramente dos terríveis sofrimentos 
de Maharája Yudhisthira. Ele: foi posto em dificuldades unica- 
mente por injustiça, e a Batalha de Kuruksetra foi travada ape- 
nas para combater essa injustiça. Portanto, ele não, deveria 
arrepender-se do grande massacre. Bhismadeva quis particular- 
mente chamar a atenção para o fato de que eles foram todos 
protegidos pelos brâhmanas, pelo Senhor e pelos princípios reli- 
giosos. Enquanto eles estivessem protegidos por esses três im- 
portantes ítens, não havia motivo para desapontamento. Assim 
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Bhismadeva encorajou Mahárája Yudhisthira:a dissipar seu de- 
sánimo. 'Se uma pessoa coopera plenamente com os desejos do 
Senhor, é orientada pelos bráhmanas e Vaisnavas fidedignos e 
segue estritamente os princípios religiosos, ela não tem motivo 
para desânimo, por mais que as circunstâncias da vida tentem 
lançá-la neste estado. Bhismadeva, como uma das autoridades 
na linha, queria convencer os Pândavas deste ponto. 


VERSO 13 
aferir quer gar ares ag; | 
YAA ATTE NA NATA E: 112311 
samsthite *tirathe pándau 
prthã bãla-prajã vadhiih 


yusmat-krte bahiin klesân 
práptã tokavati muhuh 


samsthite-após o falecimento; ati-rathe-do grande general; 
pândau-Pându; prthã-Kunti; bála-prajá-tendo filhos pequenos; 
vadhih-minha nora; yusmat-krte=por vossa causa; bahūn-mul- 
tifárias; klesân-aflições; prápta-submeteu-se; toka-vati-apesar 
de ter filhos crescidos; muhuh=constantemente. 


TRADUÇÃO 
Quanto á minha nora Kunti, com a morte do grande ge- 
neral Pándu, ela ficou viúva com muitos filhos, e por isso 
sofreu muito. E quando vós éreis crescidos ela também so- 
freu em demasia por causa de vossas ações. 


SIGNIFICADO 

Os sofrimentos de Kuntidevi são duplamente lamentados: Ela 
sofreu muito por causa de sua viuvez precocé e por ter de criar 
seus filhos menores na família real. E quando seus filhos esta- 
vam crescidos, ela continuou a sofrer por causa das ações deles. 
Assim, seus sofrimentos continuaram. Isso significa que ela es- 
tava destinada pela Providência a sofrer, € isso é preciso tolerar 
sem ficar perturbado: 


A morte de Bhismadeva 


VERSO 14 


SA Erg AA at a AÑ! 
TS TR A a AA: MION 


sarvam kala-krtam manye 
bhavatam ca yad-apriyam 
sapálo yad-vase loko 
váyor iva ghanávalih 


sarvam-tudo ¡sso; kala=krtam=feito pelo tempo inevitável; 
manye-penso; bhavatâm ca-também para vós; yat-tudo o que; 
aprivam-detestável; sa-palah-com os governantes; yat-vase- 
sob o controle desse tempo; lokah-todos em todos os planetas; 
vãyoh-o vento arrasta; iva-como; ghana-ãvalih-uma fileira de 
nuvens. 


TRADUÇÃO 


Na minha opinião, tudo isso se deve ao tempo inevitável, 
sob cujo controle todas as pessoas em todos os planetas são 
arrastadas, assim como as nuvens são arrastadas pelo vento, 


SIGNIFICADO 

Há um controle do tempo em todo o espaço dentro do uni- 
verso, assim como há um controle do tempo sobre todos os pla- 
netas. Todos os grandes planetas gigantescos, incluindo: o'sol, 
estão sendo controlados pela força do ar, assimcomo as nuvens 
são arrastadas pela força do ar. Analogamente,.o kála, ou 
tempo. inevitável,controla mesmo a ação do ar e de outros ele- 
mentos. Tudo, portanto, é controlado pelo kála supremo, um 
enérgico representante do Senhor dentro do mundo material. 
Desse modo Yudhisthira não deveria ficar pesaroso por causa da 
ação inconcebível do tempo. Todos têm de suportar as ações e 
reações do tempo enquanto estão dentro das condições do mundo 
material. Yudhisthira não deveria pensar que cometera pecados 
em seu nascimento anterior e que estava sofrendo as consegiién- 
cias. Mesmo o mais piedoso tem de sofrer a condição da natu- 
reza material. Mas um homem piedoso é fiel ao Senhor, pois, 
ele é orientado pelos brahmanas e pelos Vaisnavas fidedignos, 
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que seguem os princípios religiosos. Esses trés princípios direti- 
vos devem ser a meta da vida. Náo devemos nos deixar pertur- 
bar pelos truques do tempo eterno. Mesmo o grande controlador 
do universo, Brahmaji, também está sob o controle deste tempo; 
portanto, a pessoa náo deve ficar com rancor de ser controlada 
pelo tempo apesar de ser uma verdadeira seguidora dos princí- 
pios religiosos. 


VERSO 15 


a mg tar a 1 
amo aa 1 


yatra dharma-suto rajá 
gada-pánir vrkodarah 

krsno 'stri gandivañ cáapam 
suhrt krsnas tato vipat 


yatra-onde está; dharma-sutah-o filho de Dharmaraja; raja—o 
rei; gadã-pânih-com sua poderosa maça na mão; vrkodarah- 
Bhima; krsnah-Arjuna; astri-portador da arma; gândivam- 
Gáândiva; capam-arco; suhrt-benquerente; krsnah-o Senhor 
Krsna, a Personalidade de Deus; tatah-disso; vipat-revés. 





TRADUÇÃO 

Oh! quão maravilhosa é a influência do tempo inevitável! 
Ele é irreversível — de outro modo, como poderia haver re- 
veses na presença do rei Yudhisthira, o filho do semideus 
controlador da religião; de Bhima, o grande lutador com 
uma maça; do grande arqueiro Arjuna com sua poderosa 
arma Gândiva; é, acima de tudo, do Senhor, o benquerente 
direto dos Pandavas? 


SIGNIFICADO 
No caso dos Pandavas não havia escassez de recursos mate- 
riais ou espirituais necessários. Materialmente eles estavam bem 
equipados porque havia entre eles dois grandes guerreiros, 
Bhima 'e Arjuna. Espiritualmente, o próprio rei era o Simbolo da 
religião, e, acima de todos eles, à Personalidade de Deus, o 
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Senhor Śri Krsna, interessava-Se pessoalmente em seus afaze- 
res, como um benquerente. E, todavia, havia muitos reveses no 
lado dos Pandavas. Apesar do poder dos atos piedosos, do poder 
das; personalidades, do poder da hábil administração e do poder 
das armas soba supervisáo direta do Senhor Krsna, os Pândavas 
sofriam muitos reveses práticos, que só podem ser-explicados 
como devidos à influência de kala, o tempo inevitável. Kāla é 
idêntico ao próprio Senhor, e por isso a influência de kala indica a 
vontade inexplicável do próprio Senhor. Não há nada a lamentar 
quando um assunto está além do controle de qualquer ser humano. 


VERSO 16 


¡EA A AR 
aaa agar sE si 


na hy asya karhicid rajan 
pumán veda vidhitsitam 

yad vijijiasaya yuktá 
muhyanti kavayo 'pi hi 


na-nunca; hi-certamente; asya-Seu; karhicit-qualquer, rájan— 
ó rei; puman—ninguém; veda—conhece; vidhitsitam—plano; yat= 
que; vijijnasayâ-com perguntas exaustivas; yuktah—estando 
ocupados; muhyanti-confundidos; kavayah-grandes filósofos; 
api-mesmo; hi-certamente. 


e TRADUCAO 

Ó rei, ninguém pode conhecer o plano do Senhor [Śri 
Krsna]. Embora grandes filósofos indaguem- exaustiva- 
mente, eles ficam confusos. 


SIGNIFICADO 
A confusáo experimentada por Mahárája Yudhisthira a res- 
peito de seus atos pecaminosos anteriores e os sofrimentos resul- 
tantes, etc., é negada completamente pela grande autoridade de 
Bhisma (uma das doze pessoas autorizadas). Bhisma queria con- 
vencer Maharaja Yudhisthira de que desde tempos imemoriais 
ninguém, incluindo semideuses tais como Siva e Brahma, tem 
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podido descobrir qual é realmente o plano do Senhor. O que, 
então, podemos nós compreender a respeito dele? Nem mesmo 
as exaustivas indagações filosóficas dos sábios têm podido des- 
cobrir qual é o plano do Senhor. A melhor política é simples- 
mente guiar-se pelas ordens do Senhor, sem nenhuma discussão. 
Os sofrimentos dos Pandavas não se deviam absolutamente a 
seus feitos passados. O Senhor teve que executar planos para es- 
tabelecer o reinado da virtude, e por isso Seus próprios devotos 
sofreram temporariamente para estabelecer a vitória da virtude. 
Bhigmadeva estava certamente satisfeito de ver.o triunfo da vir- 
tude, e alegrava-se de ver o rei Yudhisthira no trono, embora ele 
próprio tivesse lutado contra o' rei. Mesmo um grande lutador 
como Bhisma não pôde vencer a Batalha de Kuruksetra porque o 
Senhor quis mostrar que'o vício não pode conquistar a virtude, 
sem levar em conta quem tente executar isso, Bhismadeva era 
um grande devoto do Senhor, mas escolheu lutar contra os Pân- 
davas pela vontade do Senhor, porque o Senhor queria mostrar 
que um lutador como: Bhisma náo pode vencer no lado errado. 


VERSO 17 


Ga A A AA 
FAENAS rf at A ZO 


tasmád idam daiva-tantram 
vyavasya bharatarsabha 
tasyânuvihito "nathã 
nátha pahi prajah prabho 


tasmát-—portanto; idam-isso; daiva-tantram=unicamente en- 
canto da Providência; vyavasya-verificando; bharata-rsabha-ó 
melhor entre os descendentes de Bharata; tasya—por Ele; anuvi- 
hitah-como desejado; anãthãh-desamparados; nãtha-ó senhor; 
páhi=toma conta de; prajah-dos súditos; prabho-ó Senhor. 





TRADUÇÃO 
Ó melhor entre os descendentes de Bharata [Yudhisthira)! 
Eu mantenho, portanto, que tudo isso está dentro do plano 
do Senhor. Aceitando o plano inconcebível do Senhor, tu 
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deves segui-lo. Agora que foste apontado como o líder ad- 
ministrativo, meu senhor, deves tomar conta de todos os 
súditos que até agora ficaram desamparados. 


SIGNIFICADO 

Há um ditado popular de que a dona de casa ensina à nora 
ensinando à filha. De modo semelhante, o Senhor ensina ao 
mundo ensinando ao devoto. O devoto não tem nada de novo a 
aprender do Senhor, porque o Senhor sempre instrui interna- 
mente ao devoto sincero. Sempre que, portanto, se faz uma-en- 
cenação para instruir o devoto, como no caso dos ensinamentos 
do Bhagavad-gitã, isso é para instruir os homens menos inteli- 
gentes. O dever do devoto, portanto, é aceitar de bom grado as 
tribulações vindas do Senhor-como uma bênção. Os Pandavas 
foram aconselhados por Bhismadeva a aceitar a responsabili- 
dade da administração sem hesitar. Os pobres súditos estavam 
sem proteção devido à Batalha de Kuruksetra, e esperavam a 


elevação de Mahãrája Yudhisthira ao poder. Um devoto puro do 
Senhor aceita as tribulações como favores do Senhor, Uma vez 
que o Senhor é absoluto, não há diferença mundana entre essas 
duas coisas. 


VERSO 18 


a ET AO: À 
AAA SR quant tora RC 


esa vai bhagavan saksãd 
ádyo nárayanah pumân 

mohayan mãyayã lokan 
gúdhas carati vrsnisu 


esah—esse; vai—positivamente; bhagaván—a Personalidade de 
Deus; sáksat-original; adyah-o primeiro; nárayanah-o Senhor 
Supremo (que Se deita sobre a água); pumãn-o supremo desfru- 
tador; mohayan—confundindo; máyayá—por Sua energia autó- 
gena; lokam-os planetas; gudhah-que é inconcebível; carati- 
movimenta-Se; vrsnisu—entre a família Vrsni. 






























































522 Srimad-Bhãgavatam Canto 1, Cap. 9 
i TRADUÇÃO 
Esse Sri Krsna não é ninguém senão a inconcebível e ori- 
ginal Personalidade de Deus. Ele é o primeiro Náráyana, o 
supremo desfrutador. Mas Ele está Se movimentando entre 
os descendentes do rei Vrsni, assim como um de nós, e está 
nos confundindo com Sua energia autógena. 


SIGNIFICADO 

O sistema védico de adquirir conhecimento é o processo 
dedutivo: Recebe-se-perfeitamente o conhecimento védico das 
autoridades, na sucessão discipular. Tal conhecimento não é ab- 
solutamente dogmático, como concebem erroneamente as pes- 
soas menos inteligentes. A mãe é a autoridade para se verificar a 
identidade do pai. Ela é a autoridade para esse conhecimento 
confidencial. Portanto, a autoridade não é dogmática. No 
Bhagavad-gita se confirma essa verdade no Capítulo Quatro 
(Bg: 4.2), e o sistema perfeito de aprendizado é recebê-lo da au- 
toridade. O. mesmíssimo sistema é aceito universalmente como 
verdade, mas apenas um argumentador falso pode manifestar-se 
contra ele. Por exemplo, as espaçonaves modernas voam no 
céu, e; quando os cientistas dizem que elas viajam até o outro 
lado da lua, os homens acreditam cegamente nessas estórias por- 
que aceitam os cientistas modernos como autoridades. As auto- 
ridades falam, e as pessoas em geral acreditam nelas. Porém, no 
caso das verdades védicas, eles têm sido orientados a não acredi- 
tar nelas. E mesmo que as aceitem, dão-lhes uma interpretação 
diferente, Cada homem precisa de uma percepgáo direta do co- 
nhecimento védico, mas eles o negam tolamente. Isso significa 
que os homens desorientados podem acreditar numa autoridade, 
o cientista, mas rejeitarão a autoridade dos Vedas. O resultado é 
que as pessoas têm se degenerado. Y 

Aqui uma autoridade está falando sobre Sri Krsna como a ori- 
ginal Personalidade de Deus e o primeiro Náráyana. Mesmo um 
impersonalista tal como Acárya Sañkara diz no comeco de seu 
comentário sobre o Bhagavad-gitá que Nárayana, a Personali- 
dade de Deus, está além da criação material*. O universo é uma 





*narayanah paro *vyaktád 
andam avyakta-sambhavam 
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das criações materiais, mas Narãyana é transcendental a essa pa- 
rafernália material. 

Bhismadeva é um dos doze mahãjanas que conhecem os prin: 
cípios do conhecimento transcendental Sua confirmação de que 
o Senhor Sri Krsna é a Personalidade de Deus original também 
é corroborada pelo impersonalista Sankara. Todos os outros 
acâryas também confirmam essa afirmação, e desse modo não 
há alternativa a não ser aceitar o Senhor Sri Krsna como a origi- 
nal Personalidade Deus. Bhismadeva diz que Ele é o primeiro 
Narayana. Isso também é confirmado por Brahmãji no Bhãga- 
vatam (10.14.14). Krsna é o primeiro Nãrãyana. No mundo es- 
piritual (Vaikuntha) há um número ilimitado de Náráyanas, que 
sáo todos a mesma Personalidade de Deus e sáo considerados 
como expansões Plenárias da original Personalidade de Deus, 
Sri Krsna. A primeira forma do Senhor Sri Krsna expande-Se 
inicialmente como a forma de Baladeva, e Baladeva expande-Se 
em muitas outras formas, tais como Sankarsana, Pradyumna, 
Aniruddha, Vásudeva, Náráyana, Purusa, Ráma e Nrsiíha. To- 
das essas expansões são o mesmo visnu-tativa, e Sri Krsna é a 
fonte original de todas as expansões plenárias. Portanto, Ele é 
diretamente a Personalidade de Deus. Ele é o criador do mundo 
material, e é a Deidade predominante conhecida como Nãrãyana 
em todos os planetas Vaikuntha. Portanto, Seus movimentos 
entre os seres humanos são outra espécie de desorientação. Por- 
tanto, O Senhor diz no Bhagavad-gitã què os tolos consideram- 
No como um dos seres humanos, sem conhecer as complexidades 
de Seus movimentos. 

A desorientação a respeito de $ri Krsna deve-se à ação de 
Suas duplas energias, interna é externa, sobre a terceira, cha- 
mada de energia marginal. As entidades vivas são expansões de 
Sua energia marginal, e assim ás vezes elas sáo desnorteadas 
pela energia interna e ás vezes pela energia externa. Através do 
desnorteamento energético interno, Sri Krsna expande-Se em 
um número ilimitado de Narayanas e intercambia ou''aceita 
transcendental servico amoroso das entidades vivas no mundo 
transcendental. E através de Suas expansões energéticas externas, 


andasyāntas tv ime lokāh 
sapta dvipã camedini 
(Bg. Bhasya de Sankara) 
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Ele encarna-Se no mundo material entre os homens, animais ou 
semideuses, para restabelecer Sua relação esquecida com as en- 
tidades vivas, em diferentes espécies de vida. Grandes autorida- 
des como Bhisma, contudo, escapam de Sua desorientação pela 
misericórdia do Senhor. 


VERSO 19 


Fa ia ds ga fm: | 
Y AAA AMA GU AS 


asyânubhavam bhagaván 
veda guhyatamam Sivah 

devarsir náradah sáksád 
bhagaván kapilo nrpa 


asya-dEle; anubhavam-glórias; bhagavân-o mais poderoso; 
veda-conhecem; guhya-tamam-muito confidencialmente; sivah- 
Senhor Siva; deva-rsih-o grande sábio entre os semideuses; 
nãradah-Nãrada; sãkgãt-diretamente; bhagavân-a Personali- 
dade de Deus; kapilah-Kapila; nrpa-ó rei. 


TRADUÇÃO 
Ó rei! O Senhor Siva, Narada, o sábio entre os semideu- 
ses, e Kapila, a encarnação de Deus — todos, conhecem 
muito confidencialmente Suas glórias através de contato 
direto. 


SIGNIFICADO 

Os devotos puros do Senhor são todos bhávas, ou pessoas que 
conhecem as glórias do Senhor em diferentes serviços amorosos 
transcendentais.. Assim. como o Senhor tem inumeráveis expan- 
sões de Sua forma plenária, há inumeráveis devotos puros do 
Senhor, que estão ocupados no intercâmbio de serviço em dife- 
rentes disposições. Ordinariamente, há doze grandes devotos do 
Senhor, a. saber, Brahmã, Narada, Siva, Kumara, Kapila, 
Manu, -Prahlada, Bhisma, Janaka, Sukadeva Gosvami, Bali 
Mahãrája e Yamarãja. Bhismadeva, embora seja um deles, men- 
cionou apenas três nomes importantes dos doze que conhecem 
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as glórias do Senhor. Srila Visvanatha Cakravarti Thakura, um 
dos grandes ácáryas na era moderna, explica que anubháva, ou 
a glória do Senhor, é primeiramente apreciada pelo devoto em 
êxtase, manifestando os sintomas de perspiração, tremor, choro, 
erupções corpóreas, etc., que são depois acrescentados pela 
compreensão fixa das glórias do Senhor. Essas diferentes com- 
preensões de bhávas são reciprocadas entre Yasodã e o Senhor 
(atando o Senhor com cordas) e quando o Senhor dirige a qua- 
driga no intercâmbio de amor com Arjuna. Essas glórias do 
Senhor são exibidas em Sua subordinação diante de Seus devo- 
tos, e este é outro aspecto das glórias do Senhor. Sukadeva Go- 
svámi e os Kumáras, embora'situados na posição transcendental, 
foram convertidos por outro aspecto de bháva e tornaram-se de- 
votos puros do Senhor. As tribulações-impostas pelo Senhor aos 
devotos constituem outra reciprocação de bháva transcendental 
entre o Senhor e os devotos. O Senhor diz: “Eu ponho Meu de- 
voto em dificuldade, e assim o devoto torna-se mais purificado 
na reciprocação transcendental de bháva comigo.” Colocar o de- 
voto em problemas materiais implica em liberá-lo das relações 
materiais ilusórias. As relações materiais baseiam-se na recipro- 
cação: de desfrute material, que depende principalmente de 
recursos materiais. Portanto, quando os recursos materiais são 
tirados pelo Senhor, o devoto é cem por cento atraído ao trans- 
cendental serviço amoroso ao Senhor. Desse modo o Senhor ar- 
rebata a alma condicionada do atoleiro da existência material. 
As tribulações oferecidas pelo Senhor a Seu devoto são diferen- 
tes das tribulações resultantes da ação viciosa. Todas essas gló- 
rias do Senhor são especialmente conhecidas pelos grandes 
mahájanas como Brahmã, Siva, Narada, Kapila, Kumara e 
Bhisma, como se mencionou acima, e podemos nos capacitar a 
compreendê-las pela graça deles. 


VERSO 20 
área aa Pri fi arma | 
sena qd liga AÍ ARO 


yam manyase mátuleyam 
priyam mitram suhrtiamam 
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akaroh sacivam dūtam 
sauhrdãd atha sárathim 


yam-a' pessoa; manyase—tu pensas; matuleyam—primo ma- 
terno; priyam—muito querido; mitram-amigo; suhrt-tamam-— 
benquerente fervoroso; akaroh-executado; sacivam=conselho; 
diitam--mensageiro; sauhrdãt-pela boa vontade; atha-por isso; 
sãrathim-quadrigário. 


TRADUÇÃO 
Ó rei! aquela personalidade que, unicamente por igno- 
rância, pensas ser teu primo materno, teu muito querido 
amigo, benquerente, conselheiro, me eiro, benfeitor, 
etc., é essa mesma Personalidade dé Deus, Sri Krsna. 


SIGNIFICADO 

O Senhor Sri Krsna, embora agindo como o primo, irmão, 
amigo, benquerente, conselheiro, mensageiro, benfeitor, etc., 
dos Pándavas, era mesmo assim a Suprema' Personalidade de 
Deus. Por Sua misericórdia sem causa e favor para com Seus 
devotos imaculados, Ele executa todos'os tipos de serviço, mas 
isso não significa que Ele muda Sua posição como a Pessoa Ab- 
soluta. Pensar que Ele é um homem comum é a espécie mais 
grosseira de ignorância. 


VERSO 21 


o E | 
al Rara a RA 


sarvátmanah sáma-drso 
hy advayasyânaharikrteh 

tat-krtam mati-vaisamyam 
niravadyasya na kvacit 


sarva-ãtmanah=daquele que está presente no coração de to- 
dos; sama-drsah-—daquele que é igualmente bondoso para com 
todos; hi-certamente; advayasya-do Absoluto; anaharikrteh— 
livre de toda identidade material do falso ego; tat-krtam-tudo 
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feito por Ele; mati-consciência; vaisamyam-diferenciação; 
niravadyasya-livre de todo apego; na-nunca; kvacit-em qual- 
quer estágio. J 
TRADUÇÃO 

Sendo a Absoluta Personalidade de Deus, Ele está pre- 
sente no coração de todos. Ele é igualmente bondoso para 
com todos e está livre do falso ego da diferenciação. Por- 
tanto, qualquer coisa que Ele faça está livre do inebria- 
mento material. Ele é equânime. 


SIGNIFICADO 

Por Ele ser absoluto, não há nada diferente dEle. Ele é kaiva- 
Iya; não há nada exceto Ele mesmo. Tudo e todos são manifesta- 
ções de Sua energia, e assim Ele está presente em toda a parte 
através de Sua energia, não sendo diferente dela. O sol se identi- 
fica com cada polegada de raios solares e com'todas as partículas 
moleculares de seus raios. Analogamente, o Senhor distribui-Se 
através de Suas diferentes energias. Ele é Paramátmá, ou a Su- 
peralma, presente em todos como o orientador supremo, e por- 
tanto Ele já é o condutor'e conselheiro de todos os seres vivos. 
Portanto, quando Ele Se manifesta como quadrigário de Arjuna, 
não há mudança 'em Sua exaltada posição: É unicamente ó poder 
do serviço devocional que O revela como o quadrigário ou'o 
mensageiro. Uma vez que Ele nada tem a ver com a concepção 
material da vida, porque Ele é absoluta identidade espiritual, 
para Ele não há ação superior ou inferior. Sendo a Absoluta Per- 
sonalidade de Deus, Ele não tem falso ego, e assim não Se iden- 
tifica com nada diferente de Si. Nele a concepção material de 
ego é equilibrada. Portanto, Ele náo Se sente inferior por tornar- 
Se o quadrigário de Seu devoto puro. É glória singular do devoto 
puro fazer com que se torne objeto de serviço do Senhor afetuoso. 


“VERSO “22 
AAA A AAA | 
PASTA: AMAN AAA: (13% 


tathapy ekánta-bhaktesu 
pasya bhipânukampitam 
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yan me 'súms tyajatah sáksat 
krsno darsanam ágatah 


tathâpi-todavia; ekânta-resoluto; bhaktesu-aos devotos; 
pasya—vé aqui; bhú-pa-ó nukampitam=quáo complacente; 
yat-para que; me-minha; asân-vida; tyajatah—encerrando; sāk- 
sat-diretamente; krsnah--a Personalidade de Deus; darsanam-à 
minha-vista; agatah-veio bondosamente.. 





TRADUÇÃO 
Todavia, apesar de ser igualmente bondoso para com to- 
dos, Ele vem benevolamente diante de mim enquanto estou 
encerrando minha vida, pois sou Seu servo resoluto. 


SIGNIFICADO 

O Senhor: Supremo, a-Absoluta Personalidade de Deus, Sri 
Krsna, apesar de ser igual-com todos, é:ainda mais inclinado a 
Seus devotos resolutos que sáo completamente rendidos e náo 
conhecem ninguém mais como seu mestre-e protetor. Ter-fé in- 
quebrantável no Senhor Supremo como o protetor, amigo e mes- 
tre é a condição natural de vida eterna. Uma entidade viva é 
feita de tal modo, pela vontade do Todo-poderoso, que ela é 
muito feliz quando se coloca numa condição de dependência 
absoluta. 

A tendência oposta é a causa da queda. A entidade viva tem 
essa tendência de cair em virtude de se identificar falsamente 
como: completamente independente. para - assenhorear-se do 
mundo material, A causa fundamental de todos os problemas es- 
tá-no falso egoísmo. Uma pessoa deve voltar-se para o Senhor 
em todas as circunstâncias. 

Qaparecimento do Senhor Krsna no leito de morte de Bhismaji 
deve-se ao fato de ele ser um devoto resoluto do Senhor. Arjuna 
tinha certa relação corpórea com 'Krsna porque acontecia que o 
Senhor era seu primo materno. Mas Bhisma não tinha tal relação 
corpórea. Portanto, a causa da atração devia-se à relação íntima 
da alma. Contudo, porque a relação do corpo é muito agradável 
e natural, o Senhor Se compraz mais quando é tratado como o 
filho de Mahãraja Nanda, o filho de Yasoda, o amante de Radha- 
rani, Essa afinidade devida à relação corpórea com o Senhor é 
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outro aspecto da reciprocação de serviço amoroso com o Senhor. 
Bhismadeva é consciente dessa doçura do humor transcendental, 
e por isso ele gosta de dirigir-se ao Senhor como Vijaya-sakhe, 
Partha-sakhe, etc., exatamente como Nandanandana ou Yaśodā- 
nandana. A melhor maneira de estabelecer nossa relação em 
doçura transcendental é aproximar-nos dEle através.de Seus de- 
votos reconhecidos, Não devemos tentar estabelecer a relação 
diretamente; deve haver um intermediário que seja transparente 
e competente para levar-nos ao caminho correto. 


VERSO 23 


ed RA IA | 
qm mat q a man 11221 


bhaktyávesya mano yasmin 
vácá yan-náma kirtayan 

tyajan kalevaram yogi 
mucyate kâma-karmabhik 


bhaktyã-com devotada atenção; dvesya=meditando; manah= 
mente; yasmin-em cuja; vacâ-pelas palavras; yat-Krsna; nâma= 
santo nome; kirtayan=pelo canto; tyajan-abandonando; kaleva: 
ram-este corpo material; yogi-o devoto; mucyate-obtém libera- 
ção; kâma-karmabhih--das atividades fruitivas. 1 


TRADUÇÃO 

A Personalidade de Deus, que aparece na mente do de- 
voto através da devoção atenta e da meditação, e através do 
canto do santo nome, libera o devoto do cativeiro das ativi- 
dades fruitivas no momento em que ele abandona o corpo 
material. avi p 

SIGNIFICADO ~ + 

Yoga significa concentração da mente desapegada de todos os 
outros temas. E na verdade essa concentragáo é samádhi, ou 
ocupação cem por cento no serviço ao Senhor. E aquele que 
concentra sua atenção desta maneira chama-se um yogi. Tal 
devoto yogi do Senhor ocupa-se vinte e quatro horas por dia no 
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serviço ao Senhor, de modo que toda sua atenção fica absorta 
em pensamentos sobre o Senhor nas nove modalidades de servi- 
ço devocional, a saber, ouvir, cantar, lembrar, adorar, orar, 
tornar-se servo voluntário, executar ordens, estabelecer uma re- 
lação amistosa e oferecer tudo que se possua para o serviço ao 
Senhor. Através de tal prática de yoga, ou união no serviço ao 
Senhor, a pessoa é reconhecida pelo próprio Senhor, como se 
explica no Bhagavad-gitã a respeito 'do mais elevado estágio de 
perfeição de samãdhi. O Senhor chama um devoto raro assim de 
o melhor entre todos os yogis. Esse yogi perfeito é capacitado 
pela divina graça do Senhor a concentrar sua mente no Senhor 
com um senso perfeito de consciência; e assim, por cantar Seu 
santo nome antes de abandonar o corpo, o yogi é transferido 
imediatamente pela energia interna do Senhor aum dos planetas 
eternos onde não há possibilidade de vida material e seus fatores 
concomitantes. Na existéncia material, o ser vivo tem que su- 
portar as condições materiais das três espécies de misérias, vida 
após vida, de acordo com seu trabalho fruitivo. Tal vida material 
se produz unicamente por causa dos desejos materiais. O serviço 
devocional ao Senhor não mata os desejos naturais do ser vivo, 
mas eles são aplicados à justa causa do serviço devocional. Isso 
qualifica o desejo de ser transferido ao céu espiritual. O general 
Bhismadeva está se referindo a um tipo particular de yoga cha- 
mado bhakti-yoga,-e ele teve a fortuna de ter o Senhor direta- 
mente em sua presença antes que abandonasse seu corpo material. 
Portanto ele desejou, nos versos seguintes, que o Senhor perma- 
necesse diante de sua vista. 


VERSO 24 
a RR sit 
eai quis RAIA 
ara aa: 1 ell 


sa deva-devo bhagaván pratiksatam 
kalevaram yavad ida hinomy aham 


Verso 24] A morte de Bhismadeva 


prasanna-hásaruna-locanollasan- 
mukhâmbujo dhyâna-pathas catur-bhujah 


sah-Ele; deva-devah-o Supremo Senhor dos senhores; 
bhagaván=a Personalidade de Deus; pratiksatâm-bondosa- 
mente espere; kalevaram-corpo; yavat-enquanto; idam-este 
(corpo material); hinomi-possa abandonar, aham-eu; prasanna- 
alegre; hãsa-sorrindo; aruna-locana-olhos vermelhos como o 
sol da manhã; ullasat-belamente decorado; mukha-ambujah=a 
flor de lótus de Seu rosto; dhyâna-pathah-no caminho de minha 
meditação; catur-bhujah-a forma de quatro mãos de Nārāyaņa 
(a Deidade adorável de Bhismadeva). 


TRADUÇÃO 
Oxalá meu Senhor, que tem quatro mãos e cujo rosto de 
lótus belamente decorado, com olhos tão vermelhos como o 
sol nascente, está sorrindo, bondosamente espere por mim 
no momento em que eu estiver abandonando este corpo 


material. 
SIGNIFICADO 

Bhismadeva sabia bem que o Senhor Krsna é o Náráyana ori- 
ginal. Sua Deidade adorável era o Náráyana de quatro mãos, 
mas ele sabia que o Nãrãyana de quatro mãos é uma expansão 
plenária do Senhor Krsna. Indiretamente, ele desejava que o 
Senhor $ri Krsna Se manifestasse em Seu aspecto de Náráyana 
de quatro mãos. Um Vaisnava é sempre humilde em seu com- 
portamento. Embora fosse cem por cento certo que Bhismadeva 
estava se aproximando: de Vaikuntha-dhâma logo após deixar 
seu corpo material, ainda assim, como um Vaisnava humilde, 
ele desejou ver o belo rosto do Senhor, pois após abandonar o 
presente corpo ele poderia não estar mais em condições de ver 
novamente o Senhor. Um Vaisnava não é presunçoso, embora o 
Senhor garanta a Seu devoto puro a entrada em Sua morada. 
Aqui Bhismadeva diz, “enquanto eu não abandono este corpo”. 
Isso significa que o grande general abandonaria o corpo por sua 
própria vontade; ele não estava sendo forçado pelas leis da natu- 
reza. Ele era tão poderoso que podia'permanecer em seu corpo 
enquanto desejasse. Ele obteve essa bênção de seu pai. Dese- 
jou que o Senhor permanecesse diante de'si em Seu aspecto de 




















532 Srimad-Bhãgavatam [Canto 1, Cap. 9 


Naráyana de quatro máos, para que se concentrasse nEle e assim 
ficasse no êxtase dessa meditação. Então sua mente se santifica- 
ria pelo pensamento sobre o Senhor. Dessa forma ele não se im- 
portava como e para onde ele iria. Um devoto puro nunca está 
muito ansioso por voltar ao reino de Deus. Ele depende inteira- 
mente da boa vontade do Senhor. Ele fica igualmente satisfeito 
mesmo que o Senhor deseje que ele vá para o inferno. O único 
desejo que um devoto puro acalenta é que possa estar sempre 
com a atenção absorta em pensar nos pés de lótus do Senhor, 
despreocupadamente. Bhismadeva queria-apenas isto: que sua 
mente se absorvesse em pensar no Senhor e que ele morresse 
assim. Essa é a maior ambição de um devoto puro. 


VERSO 25 


E 2 
fra art ana | 
ARMAR AA 11241 
sūta uvāca 
yudhişthiras tad ākarnya 
Sayânam sara-panjare 
aprechad vividhán dharmán 
rsinám canusravatám 


sútahuvâca-Sri Súta Gosvámi disse; yudhisthirah—rei Yudhi- 
sthira; tat=aquele; dkarnya-ouvindo; Sayánam-deitado; Sara: 
pañjare=sobre o leito de flechas; aprechat-perguntou; vividhán= 
multifários; dharmãn-deveres; rsinâm-dos rsis; ca-e; anusrn- 
vatâm-após ouvir. 
TRADUÇÃO 
Súta Gosvámi disse: Mahárája Yudhisthira, após ouvir 
Bhismadeva falar naquele tom suplicante, perguntou-lhe, 
na presença de todos os grandes rsis,sobre os princípios es- 
senciais de vários deveres religiosos. 


SIGNIFICADO 
Bhismadeva, falando-em tom suplicante, convenceu Mahã- 
rãja Yudhisthira de que morreria muito em breve. E Maharaja 
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Yudhisthira foi inspirado pelo Senhor Sri Krsna a perguntar-lhe 
sobre os princípios da religião. O Senhor Śri Krsna inspirou 
Maharaja Yudhisthira a interrogar Bhismadeva na presenca de 
muitos grandes sábios, indicando assim que um devoto do 
Senhor como Bhismadeva, embora aparentemente vivendo 
como um homem mundano, é sobremaneira superior à muitos 
grandes sábios, mesmo a Vyásadeva. Outro ponto é que Bhisma- 
deva, naquela ocasiáo, estava náo somente deitado num leito de 
morte de flechas, mas também estava muito aflito por causa da- 
quele estado. Náo se deveria ter-lhe feito nenhuma pergunta na- 
quele momento, mas o Senhor Sri Krsna queria provar que Seus 
devotos puros sáo sempre sáos de corpo e mente em virtude da 
iluminação espiritual; e assim em quaisquer circunstâncias um 
devoto do Senhor está em perfeitas condições de falar do ca- 
minho correto da vida. Yudhisthira também preferiu resolver 
suas questões problemáticas indagando a Bhismadeva, ao invés 
de perguntar a qualquer outra pessoa ali presente que fosse apa- 
rentemente mais erudita que Bhismadeva. Tudo isso se deve ao 
arranjo do grande portador da roda, o Senhor Sri Krsna, que es- 
tabelece as glórias de Seu devoto. O pai gosta de ver o filho 
tornar-se mais famoso que ele mesmo. O Senhor declara muito 
enfaticamente que à adoração a Seu devoto é mais valiosa que a 
adoracáo ao próprio Senhor. 


VERSO 26 


o 
WASA IRAI 


purusa-sva-bháva-vihitân 
yathã-varnam yathãsramam 

vairâgya-rágopâdhibhyam 
ámnátobhaya-laksanán 


purusa-o ser humano; sva-bhãva-por suas próprias qualidades 
adquiridas; vihitân-prescritas, vathã-de acordo com; varnam- 
classificação de castas; yathā-de acordo com: àsramam-ordens 
de vida; vairágya—desapego; rága—apego; upádhibhyam—dentre 
essas designações; amnara-sistematicamente; ubhaya-ambos; 
laksanân-sintomas. 
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TRADUÇÃO 

Diante da pergunta de Mahãraja Yudhisthira, Bhisma- 
deva primeiramente definiu todas as classificações de castas 
e ordens de vida em função das qualificações individuais. 
Depois ele descreveu sistematicamente, em duas partes, a 
neutralização através do desapego e a interação através do 
apego. 


SIGNIFICADO 

A concepção de quatro castas e quatro ordens de vida, como 
planejadas pelo próprio Senhor (Bg. 4.13), destina-se a acelerar 
as qualidades transcendentais da pessoa individual para que ela 
possa gradualmente, compreender sua. identidade, espiritual e 
assim agir de modo adequado, para livrar-se do cativeiro mate. 
rial, ou da vida condicionada. Em quase todos os Purânas o 
tema é descrito, no: mesmo espírito, e assim também no Mahã- 
bharata ele é mais elaboradamente descrito por Bhismadeva no 

anti-parva, a partir do sexagésimo capítulo. 

O, varnasrama-dharma é prescrito para o ser humano civi- 
lizado simplesmente como meio para treiná-lo a que termine 
exitosamente a vida humana. A auto-realização se distingue da 
vida dos animais inferiores ocupados em comer, dormir, temer e 
acasalar-se. Bhismadeva aconselhou para todos os seres humanos 
nove qualificações: (1) não ficar irado, (2) não mentir, (3) distri- 
buir a riqueza igualmente, (4) perdoar, (5) gerar filhos apenas 
com sua esposa legítima, (6) ser puro na mente e asseado no cor- 
po, (7) não ser hostil com ninguém, (8) ser simples e (9) manter 
sempre seus servos ou subordinados. Uma pessoa não pode ser 
chamada de civilizada sem adquirir as qualidades preliminares 
acima mencionadas. Além dessas qualidades, os brahmanas 
(homens inteligentes), os homens administrativos, a comuni- 
dade mercantil e a classe trabalhadora devem adquirir qualidades 
especiais de acordo com os deveres ocupacionais mencionados 
em todas as escrituras védicas. Para os homens inteligentes, 
controlar os sentidos é a qualificação mais essencial. Nisto se 
baseia toda a moralidade. A indulgência sexual mesmo com a 
esposa legítima também deve ser controlada, e desse modo o 
controle familiar suceder-se-á automaticamente. Um homem in- 
teligente abusa de suas grandes qualificações se não segue o 
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modo de vida védico. Isso significa que ele deve fazer seria- 
mente um estudo das literaturas védicas, especialmente do 
Srimad-Bhagavatam e do Bhagavad-gitã. Para aprender o co- 
nhecimento védico, é preciso aproximar-se de alguém que esteja 
cem por cento ocupado no serviço devocional, Não se deve fazer 
coisas que são proibidas nos Sastras. Uma pessoa não pode ser 
um mestre se ela fuma ou bebe. No sistema modemo de educa- 
ção, a qualificação acadêmica do professor é levada em conside- 
ração sem se avaliar sua vida moral. Portanto, o resultado da 
educação é o abuso da inteligência de muitas maneiras. 

O ksatriya, o membro da classe administrativa, é especial- 
mente aconselhado a dar caridade e a não aceitar caridade em 
nenhuma circunstância. Os administradores modernos angariam 
votos para ascender a certos postos políticos, mas nunca dão 
caridade aos cidadãos em nenhuma função estatal, Isso é justa- 
mente o inverso dos preceitos dos sástras. A classe administra: 
tiva deve ser bem versada nos sástras, mas não deve exercer a 
profissão de mestre. Os administradores, nunca, devem fingir 
tornar-se não violentos. e por conseguinte irem para o inferno, 
Quando Arjuna quis tornar-se um covarde não | violento no 
Campo de Batalha de Kuruksetra, ele foi severamente repre, 
endido pelo Senhor Krsna. O Senhor degradou Arjuna, naquele 
momento, ao status de homem incivilizado, por causa de sua 
confessa aceitação do culto da não-violência. A classe adminis» 
trativa deve ser pessoalmente treinada na educação militar. Os 
covardes não devem ser elevados ao trono- presidencial unica- 
mente por causa de número de votos. Os monarcas eram, todos, 
personalidades cavalheirescas, e portanto a monarquia deve ser 
mantida contanto que o monarca seja regularmente treinado nos 
deveres ocupacionais de um rei. Na luta, o rei ou o presidente 
nunca devem voltar ao lar sem serem feridos pelo inimigo. O 
assim chamado rei de hoje em dia nunca visita o campo de ba- 
talha. Ele é muito hábil em encorajar artificialmente as forças 
armadas na esperança de falso prestígio nacional. Assim que a 
classe administradora converte-se numa gangue de mercadores e 
operários, toda a maquinaria do governo torna-se corrupta. 

Os vaisyas, ou membros das comunidades mercantis, são 
especialmente aconselhados a proteger as vacas. Proteção às. va- 
cas significa aumentar os produtos do leite, ou seja, coalhada e 
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manteiga. Agricultura e distribuição de alimentos são os deveres 
primários da comunidade mercantil, apoiada pela educação no 
conhecimento védico e treinada a dar caridade. Assim como os 
ksatriyas recebiam o encargo da proteção aos cidadãos, os vaisyas 
encarregavam-se da proteção aos animais. Os animais nunca de- 
vem ser mortos. A matança de animais é sintoma de uma socie- 
dade bárbara. Para um ser humano, os produtos agrícolas, frutas 
e leite são alimentos suficientes e compatíveis. A sociedade hu- 
mana devia dar mais atenção à proteção aos animais. A energia 
produtiva do trabalhador é mal usada quando ele é ocupado em 
empreendimentos industriais. As indústrias de várias espécies 
não podem produzir as necessidades essenciais do homem, a sa- 
ber, arroz, trigo, grãos, leite, frutas e vegetais. A produção de 
máquinas operatrizes e ferramentas aumenta o modo de viđa ar- 
tificial de uma classe de proprietários interessados e mantém 
milhares de homens à mingua e na inquietação. Esse não deve 
ser o padrão da civilização. 

A classe Súdra é menos inteligente e não deve ter independên- 
cia. Eles destinam-se a prestar serviço sincero aos três setores 
superiores da sociedade. A classe Sâdra pode alcançar todos os 
confortos da vida simplesmente prestando serviço às classes su- 
periores. Prescreve-se especialmente que um sidra nunca deve 
acumular dinheiro. Tão logo os siidras acumulem riquezas, elas 
serão mal utilizadas para atividades pecaminosas, como vinho, 
mulheres e jogos. Vinho; mulheres e jogo de azar indicam que a 
população está degradada a uma qualidade inferior à do súdra. 
As castas superiores devem sempre zelar pela manutenção dos 
sSúdras, e devem fornecer-lhes roupas velhas e usadas. Um súdra 
não deve deixar seu senhor quando ele esteja velho e inválido, e 
o senhor deve manter os servos satisfeitos sob todos os aspectos. 
Os sadras devem, em primeiro lugar, ser satisfeitos com alimen- 
tação suntuosa e roupas, antes da execução de qualquer sacrifício. 
Nessa era muitas funções são mantidas com gastos de milhões, 
mas o pobre trabalhador não é alimentado suntuosamente nem 
recebe caridade, roupas, etc. Assim, os trabalhadores ficam in- 
satisfeitos, é desse modo promovem agitação. 

Os varnas são, por assim dizer, classificação de diferentes 
ocupações, e asrama-dharma é o progresso gradual no cami- 
nho da auto-realização. Ambos estão interrelacionados, e um é 
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dependente do outro. O principal propósito do asramasdharma é 
despertar conhecimento e desapego. O brahmacarya-ásrama'é 
a base de treinamento para candidatos em perspectiva. Nesse 
àsrama, aprende-se que-este mundo material não é o lar verda- 
deiro do ser vivo. As almas-condicionadas sob o cativeiro mate- 
rial-são prisioneiras da matéria, e por isso a auto-realização é a 
meta derradeira da vida. Todo -o sistema de asrama-dharma é 
um meio de desapego. Aquele que não consegue assimilar este 
espírito de desapego recebe a permissão de assumir a vida fami- 
liar com o mesmo espírito de desapego. Portanto, aquele que ob- 
tém desapego pode de imediato adotar a quarta ordem, ou seja, 'a 
renunciada, e assim viver unicamente de caridade, não para acu- 
mular riqueza, mas apenas para manter-se vivo para a realização 
última, -A vida familiar é para quem está apegado; e as ordens de 
vida vânaprastha-e sannyãsa são para aqueles que são desape- 
gados da vida material, O brahmacarya-àsrama destina-se espe- 
cialmente a treinar tanto o apegado quanto o desapegado . 


VERSO. 27 
AA A aa AA: 
Aa AGA ARPA: 112011 


dána-dharmán raja: dharmán 
moksa-dharmanvibhagasah 

stri-dharmán bhagavad-dharmán 
samása-vyása-yogatah 


pragmátic; cis: l- 
vibhagasah-por divisões; stri-dharman=d2veres, das mulheres, 
bhagavat-dharmân-os, atos dos, devotos; samasa-= geralmente; 
vyása—explicitamente; vogatah—por meio de. 





TRADUÇÃO 
Então ele explicou, por partes, os atos de caridade, as 
atividades pragmáticas de um rei e as atividades para a 
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salvação. Depois ele explicou os deveres das mulheres e dos 
devotos, tanto breve quanto exaustivamente. 


SIGNIFICADO 
= Dar caridade é uma das principais funções do chefe de famí- 
lia, e ele deve estar preparado para dar em caridade pelo menos 
cingienta por cento do dinheiro ganho com o suor de seu rosto. 
o brahmacári, ou estudante, deve executar sacrifícios; o chefe de 
família deve dar caridade, e a pessoa na ordem de vida retirada ou 
na ordem de vida renunciada deve praticar penitências e austerida- 
des, Essas são as funções gerais de todos os asramas, ou ordens 
de vida no caminho da auto-realização. Na vida de brahmacãri o 
treinamento é suficientemente transmitido para que a pessoa 
possa entender que'o mundo, como propriedade, pertence ao 
Senhor Supremo, a Personalidade de Deus. Ninguém, portanto, 
pode afirmar que é proprietário de algo no mundo. Desse modo, 
na vida de chefe de família, que é uma espécie de licença para o 
desfrute sexual, deve-se dar caridade para o serviço ao Senhor. 
A energia de todos é gerada ou tomada emprestada do reservató- 
rio de energia do Senhor; portanto, as ações resultantes de tal 
energia têm que ser dadas ao Senhor sob a forma de transcen- 
dental serviço amoroso a Ele. Assim como os rios tiram água do 
mar através das nuvens e novamente descem para o mar, analo- 
gamente nossa energia é tomada emprestada da fonte suprema, a 
energia do Senhor, e ela tem que retornar ao Senhor. Essa é a 
perfeição de nossa energia. O Senhor, portanto, no Bhagavad- 
gitã (9.27) diz que tudo o que façamos, tudo a que nos submeta- 
mos como penitência, tudo o que sacrifiquemos, tudo o que 
comamos, ou tudo o que demos em caridade deve primeiramente 
ser oferecido a Ele (o Senhor). Essa é a maneira de utilizarmos a 
energia que tomamos de empréstimo. Quando nossa energia é 
utilizada desta maneira, esta energia é purificada da contamina- 
ção dos inebriamentos materiais, e assim nos tornamos aptos 
para nossa original vida natural de serviço ao Senhor. 
Raja-dharma é uma grande ciência, em contraposição à diplo- 
macia moderna pela supremacia política. Os reis eram treinados 
sistematicamente a tornarem-se magnánimos e náo a serem me- 
ros coletores de impostos. Eles eram treinados a executar dife- 
rentes sacrifícios unicamente para a prosperidade dos súditos. 
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Levar os prajãs à aquisição da salvação era um grande dever do 
rei. O pai, o mestre espiritual e o-rei não devem ser irresponsá- 
veis quanto a levar seus subordinados ao caminho da liberação 
final do nascimento, morte, doença e velhice. Quando esses de- 
veres primários são devidamente cumpridos, não há necessidade 
de governo do povo, pelo povo. Nos dias modernos as pessoas 
em geral ocupam a administração por força de votos manipula: 
dos, mas elas nunca são treinadas nos deveres essenciais de um 
rei, o que também não é possível para todos. Nessas circunstân- 
cias, os administradores destreinados fracassam em. fazer os 
súditos felizes sob todos os aspectos. Por outro lado, esses admi- 
nistradores destreinados gradualmente tornam-se ladrões e 
assaltantes e aumentam os impostos para financiar uma adminis- 
tração onerosa que é inútil para todos os propósitos. Na verdade, 
os brãâhmanas qualificados: destinam-se a dar orientações aos 
reis para a administração adequada de acordo com as escrituras 
como o Manu-samhitá eos Dharma-Sástras de Parásara. Um 
rei típico é o ideal das pessoas em geral, e se o rei é piedoso, 
religioso, cavalheiresco e magnânimo, os cidadãos geralmente o 
seguem. Um rei assim não é uma pessoa preguiçosa e sensual 
que vive à custa dos súditos, mas está sempre alerta para matar 
ladrões e salteadores. Os reis piedosos não eram misericordiosos 
com os salteadores e ladrões em nome de uma ahimsd (náo- 
violência) disparatada: Os ladrões e salteadores eram punidos 
de maneira exemplar para que no futuro ninguém ousasse co- 
meter tais contravenções de forma organizada. Esses ladrões e 
salteadores nunca se destinavam à administração: como-o são 
atualmente. 

A lei'de impostos era simples. Não havia coação nem usurpa- 
ção. O rei tinha direito a tomar uma quarta parte da produção 
feita pelo súdito : O rei tinha direito de exigir uma quarta parte da 
riqueza acumulada por uma pessoa. Ninguém jamais demonstra- 
ria má vontade 'em fazer a partilha, porque, devido à piedade do 
rei e à harmonia religiosa, havia: suficiente riqueza natural, 
como cereais, frutas, flores, seda, algodão, leite, jóias, mine- 
rais, etc., e por isso ninguém era materialmente infeliz.-Os cida- 
dãos eram ricos na agricultura e criação de animais, e portanto 
tinham suficientes cereais, frutas e leite sem nenhuma neces- 
sidade artificial de sabonetes e artigos de toalete, cinemas e bares. 
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O rei tinha de cuidar para que as reservas humanas de energia 
fossem adequadamente utilizadas. A energia humana não se des- 
tina exatamente a satisfazer propensões animais, mas sim à auto- 
realização. Todo o governo era especificamente planejado para 
satisfazer esse propósito particular. Desse modo, o rei tinha que 
selecionar apropriadamente o gabinete ministerial, mas não por 
força de base eleitoral. Os ministros, os comandantes militares e 
mesmo os soldados ordinários eram todos selecionados por qua- 
lificações pessoais, e o rei tinha que supervisioná-los apropria- 
damente antes que fossem apontados para seus respectivos postos. 
O reificava especialmenteatento para que ostapasvis, ou pessoas 
que sacrificavam tudo para disseminar o conhecimento espiri- 
tual, jamais fossem desconsiderados. O rei sabia bem que a Su- 
prema Personalidade de Deus nunca tolera qualquer insulto a 
Seus devotos imaculados. Esses tapasvis eram líderes de con- 
fiança mesmo dos ladrões e dos assaltantes, que nunca desobe- 
deciam às ordens dos tapasvis. O rei costumava dar proteção 
especial aos iletrados, aos desamparados e às viúvas do estado. 
Medidas de defesa eram tomadas antes de qualquer ataque dos 
inimigos. O processo de impostos era fácil, e não se destinava 
ao esbanjamento, mas sim ao fortalecimento do fundo de re- 
serva. Os soldados eram recrutados de todas as partes do 
mundo, e eram treinados para deveres especiais. 

Quanto à salvação, é preciso conquistar os princípios de luxú- 
ria, ira, desejos ilícitos, avareza e desnorteamento. Para livrar- 
se da ira deve-se aprender a perdoar. Para livrar-se dos desejos 
ilícitos não se devem fazer planos. Através do cultivo espiritual 
somos capazes de dominar o sono. Somente através da tolerân- 
cia podemos dominar-os desejos e a avareza. As perturbações 
provocadas por várias doenças podem ser evitadas por dietas re- 
guladas. Através do autocontrole podemos nos livrar das falsas 
esperanças, e podemos poupar o dinheiro evitando as más com- 
panhias. Pela prática da yoga podemos controlar a fome, e o 
mundanismo pode ser evitado cultivando conhecimento da im- 
permanência. A vertigem pode ser dominada pelo levantar-se, e 
os falsos argumentos podem ser rebatidos pela verdadeira com- 
provação. A tagarelice pode ser evitada pela gravidade e o silên- 
cio, e pela coragem podemos evitar o temor. Podemos obter 
conhecimento perfeito através do cultivo do eu. Devemos estar 
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livres de luxúria, avareza, ira, sonho, etc., para realmente al- 
cançar o caminho da salvação. 

Quanto à classe das mulheres, elas são aceitas como um poder 
de inspiração para os homens. Sendo assim, as mulheres são 
mais poderosas que os homens. O poderoso Júlio César era con- 
trolado por uma Cleópatra. Essas mulheres poderosas são con- 
troladas pelo recato. Portanto, o recato é importante para as 
mulheres. Uma vez que essa válvula de controle seja afrouxada, 
as mulheres podem acarretar estragos à sociedade sob'a forma de 
adultério. Adultério significa produção de filhos não desejados 
conhecidos como varna-sarikara, que perturbam o mundo: 

O último item ensinado por Bhismadeva foi o processo de 
comprazer ao Senhor. Todos nós somos servos eternos do 
Senhor, e quando esquecemos essa parte essencial'de nossa na- 
tureza somos postos em condições materiais de vida. O processo 
simples de comprazer ao Senhor (especialmente para os chefes 
de família) é instalar em casa a Deidade do- Senhor: 
Concentrando-se na Deidade, a pessoa pode progressivamente 
continuar seu trabalho rotineiro diário, Adorar a Deidade em 
casa, servir ao devoto, ouvir o $rimad-Bhagavatam, residir num 
lugar sagrado e cantar o santo nome do Senhor são todos ítens 
pouco dispendiosos através dos quais podemos comprazer ao 
Senhor. Assim o avô explicou o assunto a seus netos. 


VERSO 28 
Ga AAA Mt A 
ATA UA AÑ Re 

dharmártha-káma-moksams ca 
sahopāyān yathā mune 

nānākhyānetihāseşu 
varnayám ása tattvavit 


dharma-deveres ocupacionais; artha-desenvolvimento eco- 
nômico; kama-satisfação dos desejos; moksân-salvação última; 
ca-e; saha=juntamente com; upãyân-meios; yathã-como ele 
mune-ó sábio; nânã-vários; ãkhyâna-pela recitação de narrati- 
vas históricas; itihâsesu-nas histórias; varnayâm àsa-descre- 
veu;tattva-vit-aquele que conhece a verdade. 
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TRADUÇÃO 
Descreveu então os deveres ocupacionais das diferentes 
ordens e status de vida, citando exemplos da história, pois 
ele próprio estava bem familiarizado com a verdade. 


SIGNIFICADO 

Os incidentes mencionados nas literaturas védicas, tais como 
os Purânas, Mahâbhárata e Ramãyana são verdadeiras narrati- 
vas históricas que aconteceram em dado momento: no passado, 
embora 'nem sempre em ordem cronológica. Tais fatos históri- 
cos, sendo instrutivos para os homens ordinários, foram dispos- 
tos sem referência cronológica. Além disso, eles aconteceram 
em diferentes planetas, em diferentes universos, e assim a des- 
crição das narrações é às vezes medida em três dimensões. Nós 
estamos simplesmente interessados nas lições instrutivas de tais 
incidentes, muito embora: eles não pareçam ordenados para 
nosso limitado horizonte de compreensão. Bhismadeva descre- 
veu essas narrativas diante de Mahãraja Yudhisthira em resposta 
a suas diferentes perguntas. 


VERSO 29 


= SR RAR TO ga | 
if eae: USA 


dharmam pravadatas tasya 
sa kálah pratyupasthitah 

yo yoginas chanda-mrtyor 
váñchitas túttarayanah 


dharmam-deveres ocupacionais; pravadatah-enquanto des- 
creviay tasya-seus; sah-esse; kãlah-tempo; pratyupasthitah- 
apareceu exatamente; yah-que é; yoginah-para os místicos; 
chanda-mrtyoh=daquele que morre de acordo com a: própria 
escolha do momento; vanchitah-é desejado por; tu-mas; utta- 
ráyanah=0 período: em que o sol percorre o horizonte 
setentrional. 
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TRADUÇÃO 
Enquanto Bhismadeva descrevia os deveres ocupacio- 
nais, o curso do sol percorreu o hemisfério setentrional. 
Esse período é desejado pelos místicos que morrem por sua 
própria vontade. 


SIGNIFICADO 

Os yogis perfeitos, ou místicos, podem deixar o corpo mate- 
rial por sua própria vontade num momento apropriado, e vão a 
um: planeta adequado por eles desejado. No: Bhagavad-gitã 
(8.24) se diz que as almas auto-realizadas que se identificam 
exatamente com o interesse do Senhor: Supremo podem geral- 
mente deixar o corpo material durante o tempo da refulgência do 
deus do fogo e quando o sol está no horizonte setentrional, e 
assim alcançam o céu transcendental. Nos Vedas esses momen- 
tos são considerados auspiciosos para abandonar o corpo, e 
disso se aproveitam os místicos experientes que se aperfeiçoa- 
ram no sistema. Perfeição da yoga significa aquisição de estados 
supramentais, como o de ser capaz de deixar o corpo material de 
acordo com o próprio desejo. Os yogis também podem alcançar 
qualquer planeta em pouco tempo, sem nenhum: veículo mate» 
rial..Os yogís podem alcançar o sistema planetário mais elevado 
dentro de um tempo bem curto, o que é impossível para os mate» 
rialistas. A própria tentativa de alcançar o planeta mais elevado 
levaria milhões de anos, numa velocidade de milhões de quilô- 
metros por hora. Essa é uma ciência diferente, e Bhismadeva 
sabia bem como utilizá-la. Ele estava apenas esperando pelo 
momento adequado para'deixar seu corpo material, e a oportuni- 
dade de ouro chegara quando ele instruía-seus nobres netos, os 
Pándavas. Entáo ele preparou-se para abandonar o corpo diante 
do excelso Senhor $ri Krsna, dos piedosos Pandavas e dos gran- 
des sábios encabeçados por Bhagavân Vyãsa, ete., todos gran- 
des almas. 


VERSO 30 
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FA cara. q 
JURA Moll 


tadopasamhrtya girah sahasranir 
vimukta-sarigam mana ádi-púruse 

krsne lasat-pita-pate catur-bhuje 
purah sthite 'milita-drg vyadharayat 


tadá-nessa altura; upasamhrtya—retraindo; girah—palavras; 
sahasranih-Bhismadeva (que era hábil em milhares de ciéncias 
e artes); vimukta-sargam-completamente livre de tudo o mais; 
manah-mente; ãdi-púruse-na original Personalidade de Deus; 
krsne-em Krsna; lasat-pita-pate-decorado com roupas amare- 
las; catur-bhuje-no original Narayana de quatro braços; purah- 
justamente antes; sthite-de pé; amilita-arregalados; drk-visão; 
vyadhãrayat-fixou. 








TRADUÇÃO 

Depois disso, aquele homem que falara sobre diferentes 
assuntos com milhares de significados e que lutara em mi- 
lhares de campos de batalha e protegera milhares de ho- 
mens, parou de falar e, estando completamente livre de 
todo cativeiro, retraiu sua mente de tudo o mais e fixou seus 
olhos arregalados na original Personalidade de Deus, Sri 
Krsna, que estava de pé diante dele, com quatro braços, 
vestido com roupas amarelas que cintilavam e reluziam. 


SIGNIFICADO 

Na importante hora de deixar seu corpo material, Bhismadeva 
estabeleceu um glorioso exemplo a respeito da importante 
função da-forma:de vida humana. O tema que atrai a atenção do 
homem moribundo torna-se.o começo de sua próxima vida. Por- 
tanto, se uma pessoa está absorta em pensamentos sobre o 
Supremo Senhor Sri Krsna ela tem garantida sua volta ao Su- 
premo, sem sombra de dúvida. Isso se confirma no Bhagavad- 
gia (8.5-15): 

5: E quem quer que, no momento da morte, deixe seu corpo 
lembrando-se unicamente de Mim, alcança de imediato Minha 
natureza. Quanto a isso não há dúvida. 
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6: Qualquer que seja o estado de existéncia de que a pessoa se 
lembre quando deixa seu corpo, esse mesmo estado ela alcança- 
rá sem falta. 

7: Portanto, Arjuna, tu deves sempre pensar em Mim soba 
forma de Krsna e, ao mesmo témpo, executar teu dever prescrito 
de lutár. Com tuas atividades dedicadas a Mim e'com tua mente 
e inteligência fixas em Mim, não há dúvida de que virás a Mim. 

8: Aquele que meditar na Suprema Personalidade de Deus, 
com a mente constantemente ocupada em lembrar-se de Mim, 
sem se desviar do caminho, esse, ó Partha [Arjuna], com toda a 
certeza Me alcançará. 

9: Deve-se meditar na Pessoa Suprema como Aquele que co- 
nhece tudo, como Aquele que é o mais velho, que é o controla- 
dor, que é menor que o menor, que é o mantenedor de tudo, que 
está além de toda concepção material, que é inconcebível, e que 
é sempre uma pessoa. Ele é luminoso como o sol e, sendo trans- 
cendental, está além desta natureza material. 

10: Aquele que, no momento da morte, fixar seu ar vital en- 
tre as sobrancelhas e, com plena devoção, se ocupar em 
lembrar-se do Senhor Supremo, certamente atingirá a Suprema 
Personalidade de Deus. 

1; As pessoas eruditas nos Vedas, que pronunciam o onikára e 
que são grandes sábios na ordem renunciada, entram no Brahman. 
Desejando tal perfeição, a pessoa pratica o celibato. Agora 
explicar-te-ei esse processo pelo qual se pode alcançar a salvação. 

12: A situação ióguica é de desapego de todas ocupações sen- 
soriais. Fechando todas as portas dos sentidos e fixando a mente 
no coração e o ar vital no topo da cabeça, a pessoa se estabelece 
em yoga. 

13: Após situar-se nesta prática de yoga e ao vibrar a sílaba 
sagrada om, a combinação suprema de letras, se à pessoa pensar 
na Suprema Personalidade de Deus e abandonar seu corpo, cer- 
tamente alcançará os planetas espirituais. 

14: Para aquele que se lembra de Mim sem desvio Eu sou fa- 
cilmente alcançado, ó filho de Prtha!, por causa de sua ocupação 
constante em serviço devocional. 

15: Após Me alcançar, as grandes almas, que são yogis em 
devoção, jamais regressam a este mundo temporário, que é 
cheio de misérias, porque elas alcançaram a perfeição máxima. 
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Sri Bhismadeva alcançou a perfeição de deixar o corpo de 
acordo com sua própria vontade, e teve a fortuna de ter o Senhor 
Krsna, o objeto de sua atenção, pessoalmente presente no mo- 
mento da morte. Por isso Bhisma fixou nEle seus olhos aber- 
tos. Ele queria ver Sri Krsna por bastante tempo devido a seu 
amor espontâneo por Ele. Porque era um devoto puro, ele tinha 
pouca coisa a ver com a execução detalhada dos princípios 
ióguicos. Simplesmente bhakti-voga é suficiente para trazer a 
perfeição. Portanto, o desejo ardente de Bhismadeva era ver a 
pessoa do Senhor Krsna, o mais elevado objeto de amor. e pela 
graça do Senhor, Sri Bhismadeva teve essa oportunidade no mo- 
mento de seu último suspiro. 








VERSO 31 


Raan UNIT garoa: 
O | 
mara 
A, A REA 1120 


visuddhayá dharanayá hatáasubhas 
tad-iksayaivasu gatâvudha-sramah 

nivrtta-sarvendriya-vriti-vibhramas 
tustáva janyam visrjan janardanam 





visuddhava-através de purificada; dháranava-meditação: 
hara-asubhah-aquele que reduziu as qualidades inauspiciósas 
de existência material; tat-Lhe: ¡ksaya—olhando para: eva-sim- 
plesmente: àsu-imediatamente: gata-tendo partido; ayudha- 
das flechas; sramah-fadiga; nivrtta-tendo parado; sarva-todos: 
indriva-sentidos; vrtti-atividades: vibhramah-estando ampla- 
mente ocupados: tustâva-ele orou: janyvam-o tabernáculo mate- 
rial; visrjan—enquanto abandonava; janárdanam—ao controlador 
dos seres vivos. 

















TRADUCAO 
Através da meditação pura, olhando para o Senhor Śri 
Krsna, ele liyrou-se imediatamente de todas as inaus 
sidades materiais e aliviou-se de todas as dores corpóreas 
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causadas pelas lesões das flechas. Desse modo todas as ati- 
vidades externas de seus sentidos pararam de imediato, e 
ele orou transcendentalmente ao controlador dos seres vi- 
vos enquanto abandonava seu corpo material. 


SIGNIFICADO 

O corpo material é uma dádiva da energia material, tecnica- 
mente chamada de ilusão. A identificação com o corpo material 
deve-se ao esquecimento de nossa relação eterna com o Senhor. 
Para um devoto puro do Senhor como Bhismadeva, essa ilusão 
foi imediatamente eliminada logo que o Senhor chegou. O 
Senhor Krsna é como o sol, e a ilusória energia material externa 
é como a escuridão. Na presença do sol não há possibilidade 
para essa escuridão de permanecer. Portanto, simplesmente com 
a chegada do Senhor a, todas as contaminações materiais 
foram completamente eliminadas, e Bhismadeva, desse modo, 
estava capacitado a se situar transcendentalmente, cessando as 
atividades dos sentidos impuros em colaboração com a matéria. 
A alma é originalmente pura e assim os sentidos também o são. 
Por causa da contaminação material os sentidos assumem o 
cunho da imperfeição e impureza. Ao reviver o contato com 
o Puro Supremo, o Senhor Krsna, os sentidos tornam-se no- 
vamente livres da contaminação material. Bhismadeva alcan- 
çou todas essas condições transcendentais antes de deixar seu 
corpo material, por causa da presença do Senhor. O Senhor é 
o-controlador e benfeitor de todos os seres vivos: Este é O ve- 
redito dos Vedas. Ele é a eternidade suprema e a entidade 
viva suprema entre todos os seres vivos eternos.* E é Ele so- 
mente quem provê todas as necessidades para todas as espécies 
de seres vivos. Desse modo Ele providenciou todas as facilida- 
des para satisfazer os desejos transcendentais: de Seu, grande 
devoto Sri Bhismadeva, que começou a orar da seguinte ma- 
neira. 


*nityo nityânâm cetanas cetanânâm 
eko bahúnám yo vidadháti kamán 
(Katha Upanisad) 
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VERSO 32 


Rita SAI 
à aek figo 


ma ara figa 
segu ad 
Effa ARITE NR 


Sri-bhisma uváca 
iti matir upakalpitã vitrsnã 
“bhagavati sátvata-puñigave vibhúmni 
sva-sukham upagate kvacid vihrtum 
prakrtim upeyusi yad-bhava-praváhah 


$ri-bhismah uvaca=Sri Bhismadeva disse; iti-assim; matih= 
pensamento, sentimientos e desejos; upakalpita-ocupados; 
vitrsnã-livres de todos os desejos sensoriais; bhagavari-na Per- 
sonalidade de Deus; sárvata-purigave—ao líder dos devotos; 
vibhúmni=ao grande; sva-sukham-auto-satisfação; - upagate= 
Aquele que alcangou isso; kvacit=ás vezes; vihartum-por prazer 
transcendental; prakrtim-no mundo material; upeyusi-aceitam- 
no; yat-bhava-de quem a criação; pravahah-é feita e aniquilada. 


TRADUÇÃO 

Bhismadeva disse: Oxalá possa eu agora fixar meu pensa- 
mento, sentimentos e desejos, que por tanto tempo estiveram 
ocupados em diferentes assuntos e deveres ocupacionais, 
no todo-poderoso Senhor $ri Krsna. Ele é sempre auto- 
satisfeito, mas às vezes, sendo o líder dos devotos, Ele des- 
fruta de prazer transcendental descendo a este mundo 
material, embora unicamente a partir dEle o mundo mate- 
rial seja criado. 


SIGNIFICADO 
Porque Bhismadeva era um homem de estado, o líder da di- 
nastia Kuru, um grande general e um líder dos ksatriyas, sua 
mente se dispersava entre muitos assuntos, e seu pensamento, 
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sentimentos e desejos estavam ocupados em diferentes temas. 
Agora, a fim de alcançar o serviço devocional puro, ele queria 
concentrar todos os poderes de pensar, sentir e querer inteira- 
mente no Ser Supremo, o Senhor Krsna, que é descrito aqui 
como o líder dos devotos e todo-poderoso. Embora o Senhor 
Krsna seja a original Personalidade de Deus, Ele próprio desce à 
Terra para conceder a Seus devotos puros a dádiva do serviço 
devocional. Ele desce às vezes como o Senhor Krsna como Ele 
é, e às vezes como o Senhor Caitanya. Ambos são líderes dos 
devotos puros. Os devotos puros do Senhor não têm outro desejo 
além do serviço ao Senhor, é portanto eles são chamados de 
sátvatas. O Senhor é o líder de tais sátvatas. Bhismadeva, por- 
tanto, não tinha outros desejos. A menos que uma pessoa esteja 
purificada de todas as espécies de desejos materiais, o Senhor 
não Se torna seu líder. Os desejos não podem ser eliminados, 
mas têm apenas de ser purificados. No Bhagavad-gitã o próprio 
Senhor confirma que dá Suas instruções de dentro do coração de 
um devoto puro que esteja constantemente ocupado no serviço 
ao Senhor. Tais instruções são dadas não para propósitos mate- 
riais, mas apenas para a volta ao lar, de volta ao Supremo. (Bg. 
10.10). Para o homem comum que quer assenhorear-se da natu- 
reza material, o Senhor não apenas sanciona e Se torna teste- 
munha de suas atividades, como também nunca dá ao não-devoto 
instruções para sua volta ao Supremo. Esta é a diferença entre os 
relacionamentos do Senhor com diferentes seres vivos, os devo- 
tos e os não-devotos. Ele é o líder de todos os seres vivos, assim 
como o rei do estado dirige tanto os prisioneiros quanto os cida- 
dãos livres. Mas Seus relacionamentos são diferentes em termos 
de devoto e não-devoto. Os não devotos nunca se interessam em 
receber qualquer instrução do Senhor, e por isso o Senhor fica 
silencioso para eles, embora Ele testemunhe todas as suas ativi- 
dades e conceda-lhes os resultados necessários, bons ou maus. 
Os devotos estão acima dessa bondade e maldade materiais. Eles 
estão em progressão no caminho da transcendência, e por isso 
não têm desejo de nada material. O devoto também sabe que $ri 
Krsna é o Narayana original porque o Senhor Sri Krsna, através 
de Sua porção plenária, aparece como o Káranodaka$ayi Visnu, 
a fonte original de toda a criação material. O Senhor também 
deseja a associação de Seus devotos puros, e apenas por eles o 
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Senhor desce á'Terra e os vivifica. O Senhor aparece por Sua 
própria vontade. Ele não é forçado pelas condições da natureza 
material. Portanto, aqui Ele é descrito como vibhu, ou'o todo- 
poderoso, pois Ele nunca é condicionado pelas leis da natureza 
material. 

VERSO 33 


Puma ara 
tratara Al 
aaa 
forrada a Asa MR 


tri-bhuvana-kamanam tamála-varnam 
ravi-kara-gaura-varâmbaram dadhâne 

vapur alaka-kulavrtânanâbjam 
vijaya-sakhe ratir astu me ' navadyã 


tri-bhuvana-três níveis de sistemas planetários; kamanam=o 
mais desejável; tamala-varnam-=azulada como a árvore tamála; 
ravi-kara-raios do sol; gaura-cor dourada; vara-ambaram-rou- 
pa cintilante; dadhãâne- Aquele que veste; vapuh=corpo; alaka- 
kula-àvrta-coberto com pinturas de polpa de sândalo; anana- 
abjam-rosto como um lótus; vijaya-sakhe-ao amigo de Arjuna; 
ratih astu-oxalá a atração repouse nEle; me-minha; anavadyã- 
sem desejo de resultados fruitivos. 


TRADUÇÃO 

Sri Krsna é o amigo íntimo de Arjuna: Ele aparece nesta 
Terra em Seu corpo transcendental, cuja cor se assemelha 
à cor azulada da árvore tamāla. Seu corpo atrai a todos nos 
três sistemas planetários [superior, intermediário e inferior]. 
Oxalá Sua cintilante roupa amarela e Seu rosto de lótus, co- 
berto com pinturas de polpa de sândalo, sejam o objeto de 
minha atenção, e oxalá eu não deseje os resultados fruitivos. 


SIGNIFICADO 
Quando'Sri Krsna, por Seu prazer interno, aparece na Terra, 
Ele faz por intermédio de Sua potência interna. Os aspectos 
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atrativos de Seu corpo transcendental são desejados em todos os 
três mundos, a saber, os sistemas planetários superior, interme- 
diário e inferior. Em nenhuma parte do universo há aspectos cor- 
póreos tão belos como os do Senhor Krsna. Portanto Seu corpo 
transcendental nada tem a ver com qualquer coisa materialmente 
criada. Arjuna é descrito aqui como o conquistador, e Krsna é 
descrito como 'seu amigo íntimo. Bhismadeva, em seu leito de 
flechas após a Batalha de Kuruksetra, está se lembrando da 
roupa particular do Senhor Krsna que Ele vestiu como o quadri- 
gário de Arjuna. Enquanto a batalha prosseguia entre Bhisma e 
Arjuna, a atenção de Bhisma foi atraída pela cintilante roupa de 
Krsna, e indiretamente ele admirou seu assim chamado inimigo, 
Arjuna, por possuir o Senhor como seu amigo. Arjuna era sem- 
pre um conquistador porque o Senhor era seu amigo. Bhisma- 
deva aproveita esta oportunidade para dirigir-se ao Senhor como 
vijaya-sakhe (amigo de Arjuna) porque o Senhor fica satisfeito 
quando é tratado conjuntamente a Seus devotos, que se relacio- 
nam com Ele em diferentes humores transcendentais. Enquanto 
Krsna era o quadrigário de Arjuna, os raios do sol reluziam na 
roupa do Senhor, e o belo matiz criado pelo reflexo desses raios 
nunca foi esquecido por Bhismadeva. Sendo um grande lutador, 
ele estava saboreando a relação com Krsna no humor cavalhei- 
resco: Arelação transcendental com'o Senhor em qualquer uma 
das diferentes rasas (humores) é saboreável pelos respectivos 
devotos no êxtase mais elevado. Os mundanos menos inteligen- 
tes, que querem fazer um show de estarem relacionados transcen- 
dentalmente com o Senhor, de maneira” artificial, saltam de 
repente para a relação de amor conjugal, imitando as donzelas de 
Vrajadhâma. Essa relação barata com o Senhor demonstra apenas 
a mentalidade rasteira dos mundanos, porque alguém que tenha 
saboreado o humor conjugal com o Senhor não pode estar ape- 
gado à rasa conjugal mundana, que é condenada inclusive pelos 
éticos mundanos. A relação eterna de uma alma particular com o 
Senhor desenvolve-se. Uma relação genuína do ser vivo com o 
Senhor Supremo pode tomar qualquer forma dentre as cinco rasas 
principais, e para um devoto genuíno nenhuma dentre elas faz di- 
ferença quanto ao grau transcendental. Bhismadeva é um exemplo 
concreto disso, e deve-se observar cuidadosamente como o gran- 
de general está transcendentalmente relacionado com o Senhor. 
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VERSO 34 


att geral 
afiada ae 1 

a RRA 
fa ARARAS BUT TEM 1138 11 


yudhi turaga-rajo-vidhúmra-visvak- 
kaca-lulita-sramavary-alankrtâsye 

mama nisita-$arair vibhidyamána- 
tvaci vilasat-kavace 'stu-krsna átmá 


yudhi-no campo de batalha; turaga-cavalos; rajah-poeira; 
vidhúmra—ficou com cor cinzenta; visvak-ondulado; kaca-ca- 
belo; lulita-em desalinho; sramaváâri-perspiração; alarikrta- 
decorado com; -àsye=no rosto; mama--minhas; nisita-agudas; 
saraih-pelas flechas; vibhidyamãna-trespassada pelas; tvaci- 
na pele; vilasat-desfrutando de prazer; kavace-escudo protetor; 
astu—oxalá seja; krsne=a Sri Krsna; drmáa-mente. 


TRADUÇÃO 

No campo de batalha [onde Sri Krsna acompanhou 
Arjuna por amizade], o cabelo ondulado do Senhor Krsna 
tornou-se cinzento devido à poeira levantada pelas pegadas 
dos cavalos. E por causa de Seu esforço, gotas de suor 
molhavam-Lhe o rosto, Todas essas decorações, intensifica- 
das pelos ferimentos provocados por minhas flechas agu- 
das, eram desfrutadas por Ele. Oxalá minha mente vá 
assim em direção de Sri Krsna! 


SIGNIFICADO 

10 Senhor é a forma absoluta de eternidade, bem-aventurança 
e conhecimento. Sendo assim, o transcendental serviço amoroso 
ao Senhor em uma das cinco relações principais, a saber, sânta, 
dásya,:sakhya, vatsalya:e madhurya, isto é, neutralidade, servi- 
dão; fraternidade, afeição filial e amor conjugal, é benevolente- 
mente aceito: pelo; Senhor quando é oferecido ao Senhor -com 
amor e afeição genuínos. Sri Bhismadeva é um grande devoto 
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do Senhor na relação de servidão. Desse modo o fato de ele ati- 
rar flechas agudas no corpo transcendental do Senhor é tão bom 
como a adoração de outro devoto que nEle atira suaves rosas. 

Parece que Bhismadeva está arrependido das ações que come- 
teu contra a pessoa do Senhor. Mas, de fato, o corpo do Senhor 
não estava de modo algum ferido, devido a Sua existência trans- 
cendental. Seu corpo não é matéria, Tanto Ele mesmo quanto 
Seu corpo têm completa identidade espiritual, O espírito nunca é 
trespassado, queimado, seco, umedecido, etc. Isso se explica vi- 
vidamente no Bhagavad-gitã. Da mesma forma isso se explica 
no Skanda Purána. Ali se diz que o espírito é sempre incontami- 
nado e indestrutível. Ele não pode ser afligido, nem pode ser-se- 
cado. Quando o Senhor Visnu em Sua encamação aparece 
diante de nós, Ele parece ser como: uma das almas condicio- 
nadas, materialmente encarceradas, apenas. para confundir os 
asuras, ou os descrentes, que estão sempre alertas para matar o 
Senhor, mesmo desde o começo de Seu aparecimento. Karnsa 
queria matar Krsna, e Rávana queria matar Ráma, porque esta- 
vam tolamente inconscientes do fato de que o Senhor nunca é 
morto, pois o espírito nunca é aniquilado. 

Portanto o. trespassamento do corpo do Senhor Krsna por 
Bhismadeva é uma espécie de problema desnorteante para o 
náo-devoto ateísta, mas aqueles que são devotos, ou almas libe- 
radas, não se deixam confundir. 

Bhismadeva apreciava a atitude toda-misericordiosa do 
Senhor porque Ele não deixou Arjuna sozinho, embora fosse 
molestado pelas agudas flechas de Bhismadeva, nem relutou de 
vir diante do leito de morte de Bhisma, embora ele O houvesse 
maltratado no campo de batalha. O arrependimento de Bhisma e 
a atitude misericordiosa do Senhor são ambos únicos neste 
quadro. 

Srila Visvanatha Cakravarti Thakura, um grande acârya e de- 
voto no humor de amor conjugal com o Senhor, comenta muito 
enfaticamente a esse respeito. Ele diz que os ferimentos criados 
no corpo do Senhor pelas flechas agudas de Bhismadeva eram 
tão agradáveis ao Senhor como a mordida de uma noiva que 
morde o corpo do Senhor, motivada por um forte desejo sexual. 
Tal mordida do sexo oposto nunca é tomada como sinal de ini- 
mizade, mesmo que haja ferimento no corpo. Portanto, a luta 
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como um intercâmbio de prazer transcendental entre o Senhor e 
Seu devoto puro, Sri Bhismadeva, não era absolutamente mun- 
dana: Além disso, uma vez que o corpo do Senhor e o Senhor 
são idênticos, não havia possibilidade de ferimentos no corpo 
absoluto. Os ferimentos aparentes causados pelas flechas agudas 
são desconcertantes para o homem comum, mas alguém que 
tenha um pouco de conhecimento absoluto pode entender a reci- 
procação transcendental na relação cavalheiresca. O Senhor 
estava perfeitamente feliz com os ferimentos causados pelas fle- 
chas agudas de Bhismadeva. A palavra vibhidyamâna é signifi- 
cativa porque a pele do Senhor não é diferente do Senhor. Porque 
nossa pele é diferente de nossa'alma, em nosso caso a palavra 
vibhidyamána; que significa ser ferido e cortado, seria comple- 
tamente apropriada. A bem-aventurança transcendental é de 
diferentes variedades, e a variedade de atividades no mundo 
mortal é apenas um reflexo pervertido da bem-aventurança trans- 
cendental. Porque tudo no mundo mortal é qualitativamente 
mundano, ele é cheio de inebriamentos, ao passo que no reino 
absoluto, porque tudo é da mesma natureza absoluta, há varieda- 
des de desfrute sem inebriamento. O Senhor desfrutou dos feri- 
mentos causados por Seu grande devoto Bhismadeva, e porque 
Bhismadeva é um devoto na relagáo cavalheiresca, ele fixou 
Krsna em sua mente naquela condição de ferimento. 


VERSO 35 


a aa fere ql 
farma vi fam 

rafa RARE 

añ mia fita 124] 


sapadi sakhi-vaco nisamya madhye 
nija-parayor balayo ratham nivesya 

sthitavati para-sainikayur aksná 
hrtavati partha-sakhe ratir mamástu 


sapadi=no campo de batalha; sakhi-vacah-ordem do amigo; 
nisamya-após ouvir; madhye-no meio; nija-Seu próprio; 
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parayoh-e o grupo oposto; balayoh-força; ratham-quadriga; 
nivesya-tendo entrado; sthitavati-enquanto ali esteve; para- 
sainika-dos soldados no lado oposto; ayuh-duração de vida; 
aksnã-olhando para; hrravati-ato de diminuir; pártha-de 
Arjuna, filho de Prthã (Kunti); sakhe-ao amigo; ratih-relação 
íntima; mama-minha; astu-oxalá. 


TRADUÇÃO 

Em obediência à ordem de Seu amigo, o Senhor Sri 
Krsna entrou na arena do Campo de Batalha de Kuruksetra 
entre os soldados de Arjuna e Duryodhana, e enquanto ali 
esteve Ele diminuiu os períodos de vida do grupo oposto 
através de Seu olhar misericordioso. Isso foi feito simples- 
mente por Ele olhar para o inimigo. Oxalá minha mente se 
fixe neste Krsna! 


SIGNIFICADO 
No Bhagavad-gita (1.21-25) Arjuna' ordenou ao infalível 


Senhor Sri Krsna que colocasse sua quadriga entre as falanges 
dos soldados. Ele pediu-Lhe que permanecesse ali até que termi- 
nasse de observar os inimigos com quem teria que se defrontar 
na batalha. Ao ser assim solicitado, o Senhor imediatamente o 
fez, assim como um ordenança. E o Senhor apontou todos os 
homens importantes do lado oposto, dizendo: “Aqui está 
Bhisma, aqui está Drona,” e assim por diante. O Senhor, sendo 
o supremo ser vivo, nunca é o cumpridor de ordens nem o orde- 
nança de ninguém, seja de quem for. Mas por Sua misericórdia 
sem causa e afeição por Seus devotos puros, às vezes Ele exe- 
cuta a ordem do Seu devoto como um servo prestativo. Ao exe- 
cutar a ordem de um devoto, o Senhor fica satisfeito, assim 
como o pai fica satisfeito ao executar a ordem de seu filhinho. 
Isso só é possível por causa do amor transcendental puro entre o 
Senhor e Seus devotos, e Bhismadeva estava completamente 
ciente deste fato. Portanto ele dirigiu-se ao Senhor como o 
amigo de Arjuna: 

O Senhor diminuiu a duração de vida do grupo oposto através 
de Seu olhar misericordioso. Diz-se que todos os lutadores que 
se reuniram no Campo de Batalha de Kuruksetra alcançaram a 
salvação por verem pessoalmente o Senhor na hora da morte. 
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Portanto, que Ele tenha diminuído a duracáo de vida dos inimi- 
gos de Arjuna náo significa que Ele foi parcial para o lado de 
Arjuna. De fato, Ele foi misericordioso com o grupo oposto por- 
que eles não teriam alcançado a salvação morrendo no. lar no 
transcurso ordinário da vida, Aqui havia uma oportunidade de 
ver o Senhor no momento da morte e desse modo alcançar a sal- 
vação da vida material. Portanto, o Senhor é completamente 
bom, e qualquer coisa que faça'é para'o bem de todos. Aparente- 
mente aquilo foi para a vitória de Arjuna, Seu amigo íntimo, 
mas de fato foi para o bem dos inimigos de Arjuna, Assim são as 
atividades. transcendentais. do: Senhor, e qualquer pessoa que en- 
tenda isso obtém a salvação após deixar este corpo material. O 
Senhor não erra em nenhuma circunstância, porque Ele é abso- 
luto, completamente bom emtodos os momentos, 


VERSO 36 
aa fa 
ARMAS AAA | 


DAA. A 
SS ET 


vyavahita-prtaná-mukham niriksya 
sva-jana-vadhad vimukhasya dosa-buddhyã 

kumatim aharad âtma-vidyayã yas. r 
carana-ratih paramasya tasya me 'stu 


vyavahita=permanecendo à distância: prtanã-soldados; 
mukham-rostos; niriksya-olhando para; sva-jana—parentes; 
vadhãt-do ato de matar; vimukhasya--aquele que está relutante; 
doga-buddhyã-pela inteligência contaminada; kumarim-pobre 
fundo de conhecimento; aharat-erradicou; ãtma-vidyayã-pelo 
conhecimento transcendental; yah— Aquele que; carana-aos pés; 
ratih-atração; paramasya-do Supremo; tasya-para Ele; me- 
minha; astu-oxalá. 

4 TRADUÇÃO 

4 Quando Arjuna ficou aparentemente contaminado pela 
ignorância ao observar os soldados e comandantes diante 
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dele no campo de batalha, o Senhor erradicou sua ignorân- 
cia transmitindo-lhe conhecimento transcendental. Oxalá 
Seus pés de lótus continuem sendo o objeto de minha 
atração! 


SIGNIFICADO 

Os reis e comandantes deviam permanecer na frente dos sol- 
dados combatentes. Este era o verdadeiro sistema de luta, Os 
reis e comandantes não eram assim chamados presidentes ou mi- 
nistros da defesa como os de hoje em dia. Eles não ficavam em 
casa enquanto os pobres soldados ou mercenários lutavam corpo 
a corpo. Pode ser que esse seja o regulamento da democracia 
moderna, mas quando prevalecia a verdadeira monarquia, os 
monarcas não eram covardes, eleitos sem consideração às suas 
qualificações. Como se evidenciou no Campo de Batalha de 
Kuruksetra, nenhum dos líderes executivos de ambos os grupos, 
como Drona, Bhisma, Arjuna e Duryodhana, estava dormindo; 
todos eles participaram realmente da luta, para a qual se esco- 
lheu um lugar distante das zonas residenciais civis. Quer dizer 
que os cidadãos inocentes ficaram imunes aos efeitos da luta en- 
tre os grupos rivais da realeza. Os cidadãos não tinham interesse 
de ver o que aconteceria durante a luta. Eles teriam que pagar 
um quarto de sua renda ao governante, fosse ele Arjuna ou 
Duryodhana. Todos os comandantes dos grupos presentes: no 
Campo de Batalha de Kurukşetra encontravam-se uns diante dos 
outros, è Arjuna os viu com grande compaixão e lamentou que 
teria de matar seus parentes no campo de batalha por causa do 
império: Ele-não estava absolutamente temeroso da gigantesca 
falange militar apresentada por Duryodhana, mas como um mi- 
sericordioso devoto do Senhor, a renúncia às coisas mundanas 
era-lhe natural, e assim ele decidiu não lutar por posses munda- 
nas. Mas isso se devia à um pobre fundo de conhecimento, e por 
isso aqui se diz que sua inteligência ficou contaminada. Sua in- 
teligência não poderia se contaminar em nenhum momento, pors 
que ele era devoto e companheiro constante do Senhor, como 
está claro no Capítulo Quatro do Bhagavad-gitá. Aparentemente 
a inteligência de Arjuna contaminara-se porque de outra forma 
não teria havido uma oportunidade de transmitir os ensinamen- 
tos do Bhagavad-gitã para o bem de todas as contaminadas 
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almas condicionadas, ocupadas no cativeiro material por causa 
da concepgáo do falso corpo material. O Bhagavad-gitã foi 
transmitido para as almas condicionadas do mundo para livrá-las 
da concepção errônea de identificarem o corpo com avalma-e 
para restabelecer a relação eterna da alma com o Senhor Su- 
premo. Atma-vidya, ou'o conhecimento transcendental dEle 
mesmo, foi falado primeiramente pelo Senhor, para o benefício 
de todos os interessados em todas as partes do universo. 


VERSO 37 


MARGE Af 
arde 


Ya: 
TARSAN- 
dR ean aia NoN 


sva-nigamam apahāya mat-pratijñām 
rtam adhikartum avapluto rathasthah 

dhrta-ratha-carano"bhyayãc caladgur 
harir iva hantum ibham gatotrariyah 


sva-nigamam-própria veracidade; apahaya-para nulificar; 
mat-pratijidám=minha própria promessa; rtam=real; adhi-mais; 
kartum-=para fazê-lo; avaplutah=descendo; ratha-sthah-da qua- 
driga; dhrta=tirando; rarha-quadriga; caranah--roda; abhyayãt- 
veio apressadamente; caladguh--esmagando a terra; harih-leão; 
iva=como; hantum=para matar; ibham=elefante; gata-deixando 
de lado; utrariyah=manto: 


TRADUÇÃO 

Satisfazendo meu desejo e sacrificando Sua própria 
promessa, Ele desceu da quadriga, tirou de uma roda e 
precipitou-se em minha direção, assim como um leão parte 
para matar um: elefante. Ele inclusive deixou cair Seu 
manto amarelo. 

SIGNIFICADO 

A Batalha de Kuruksetra foi travada sob princípios militares 

mas ao mesmo tempo num espírito esportivo, assim como um 
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amigo luta contra outro amigo. Duryodhana criticou Bhisma- 
deva, alegando que ele estava relutante em matar Arjuna por 
causa da afeição paterna. Um ksatriya não pode tolerar insultos 
sobre os princípios da luta. Portanto Bhismadeva prometeu que 
no próximo dia mataria todos os cinco Pándavas com armas es- 
peciais feitas para aquele propósito. Duryodhana ficou satisfeito 
e manteve consigo às flechas a'serem disparadas no dia seguinte, 
durante a luta. Usando de truques -Arjuna tomou as flechas de 
Duryodhana, e Bhismadeva pôde entender que isso era um tru- 
que do Senhor Krsna. Então ele fez um voto de que, no próximo 
dia, o próprio Krsna teria que usar armas, pois de outro modo 
Seu amigo Arjuna morreria. Na luta do dia seguinte Bhismadeva 
lutou tão violentamente que tanto Arjuna quanto Krsna ficaram 
em apuros. Arjuna estava quase derrotado; a situação era tão 
tensa que ele estava a ponto de ser morto por Bhismadeva no 
momento seguinte. Então o Senhor Krsna quis satisfazer Seu de- 
voto, Bhisma, mantendo a promessa de Bhisma, que era mais 
importante que a Sua própria. Aparentemente ele quebrou Sua 
própria promessa. Ele prometera antes do começo da Batalha de 
Kuruksetra que permaneceria sem armas e não usaria Sua força 
em favor de nenhum dos grupos. Mas, para proteger Arjuna, Ele 
desceu da quadriga, tirou uma roda da quadriga e correu precipi- 
tadamente em direção de Bhismadeva com grande ira, assim 
como um leão sai para matar um elefante. Ele deixou cair Seu 
manto no caminho, e devido a Sua grande ira não sabia que o 
perdera. Bhismadeva imediatamente abandonou suas armas e 
parou para ser morto por Krsna; seu amado‘ Senhor. -A luta do 
dia encerrou-se precisamente naquele momento e Arjuna foi 
salvo. É claro que não era possível que Arjuna fosse morto por- 
que o próprio Senhor estava na quadriga, mas porque Bhisma- 
deva queria ver o Senhor Krsna tomar de' alguma: arma para 
salvar Seu amigo, o Senhor criou essa situação, fazendo imi- 
nente a morte de Arjuna: Ele enfrentou Bhismadeva para mostrar- 
lhe que o voto dele fora cumprido e que Ele havia tomado da 
roda. 
VERSO 38 


fura faia: 
Aia mami do 
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AMARA mani 
4 A RA lc 


[Canto 1, Cap. 9 


sita-visikha-hato visirna-damsah 
ksataja-paripluta átatayino me 

prasabham abhisasára mad-vadhártham 
sa bhavatu me bhagaván gatir mukundah 


Sita—agudas; visikha-flechas; hatah-ferido ' pelas; visirna- 
damsah--escudo destroçado; ksataja-pelos ferimentos; pariplu- 
tah-=manchado de sangue; âtatâyinah-o grande agressor; me- 
minhas; prasabham-irado; abhisasâra-pôs-Se ao meu encalço; 
mat-vadha-artham-com o propósito de matar-me;sah=Ele; 
bhavatu-tome-Se; me-meu; bhagavân-a Personalidade de 
Deus; gatih-destino; mukundah--que concede a salvação: 


TRADUÇÃO 
Oxalá Ele, o Senhor $ri Krsna, a Personalidade de Deus, 
que concede a salyação, seja meu destino final! No campo 
de batalha Ele me atacou, como se estivesse irado por causa 
dos ferimentos causados por minhas agudas flechas. Seu es- 


cudo estava destroçado e Seu corpo estava manchado de 
sangue devido aos ferimentos. 


SIGNIFICADO 

O relacionamento -do Senhor Krsna com Bhismadeva no 
Campo de Batalha de Kuruksetra é interessante porque as ativi- 
dades do: Senhor Sri Krsna pareciam ser parciais para com 
Arjuna'e de inimizade com Bhismadeva; mas de fato tudo isso 
tinha apenas o objetivo de mostrar favor especial a Bhismadeva, 
um: grande devoto do Senhor. O aspecto surpreendente deste 
relacionamento é que o devoto pode satisfazer o Senhor repre- 
sentando o papel de inimigo. O Senhor, sendo absoluto, pode 
aceitar serviço de Seu devoto puro mesmo que ele o faça em ati- 
tude de um inimigo. O Senhor:Supremo não pode ter nenhum 
inimigo, tampouco pode um assim chamado inimigo fazer-Lhe 
mal, porque Ele é ajita, ou inconquistável. Mas ainda assim Ele 
sente prazer quando Seu devoto puro bate-se com Ele como um 
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inimigo ou O repreende de uma posição superior, embora nin- 
guém possa ser superior ao Senhor. Esses são alguns dos trans- 
cendentais relacionamentos reciprocativos entre o devoto e o 
Senhor. E aqueles que não têm informação do serviço devocio- 
nal puro não podem penetrar.no mistério detais relacionamen- 
tos. Bhismadeva representava o papel de um valente guerreiro, e 
propositalmente trespassou o.corpo do Senhor de modo que para 
os olhos comuns parecesse que o Senhor estava ferido; mas de 
fato tudo isso era para confundir os não-devotos. O corpo com- 
pletamente espiritual não pode ser ferido, e um devoto não pode 
tornar-se inimigo do Senhor. Se fosse assim. Bhismadeva não 
teria desejado ter o mesmo Senhor como o destino final de sua 
vida. Se Bhismadeva fosse um inimigo do Senhor, o Senhor 
Krsna poderia tê-lo matado sem sequer Se mexer, Não havia nes 
cessidade de aparecer diante de Bhismadeva com sangue e. feri- 
mentos. Mas Ele o fez porque .o devoto guerreiro queria ver a 
beleza transcendental do Senhor decorada com ferimentos pro- 
vocados por ele, devoto puro, Essa é a maneira de intercambiar 
rasa transcendental, ou as relações entre o Senhor e o servo. 
Através de tais relacionamentos tanto o Senhor quanto o devoto, 
tornam-se glorificados em suas respectivas posições... O Senhor 
estava tão irado que Arjuna o conteve quando Ele Se precipitava, 
para, Bhismadeva,. mas. apesar da obstrução de Arjuna,, Ele 
avançou em direção de Bhismadeva assim como .p amante val 
rumo à sua amante. sem se importar com os obstáculos. Aparen- 
temente Sua determinação era de matar, Bhismadeva, mas de 
fato era de satisfazê-lo como um grande devoto do Senhor, O 
Senhor é sem dúvida o libertador de todas as almas condiciona 
das. Os impersonalistas desejam dEle a salvação, e Ele sempre 
os, recompensa de acordo com suas aspirações, mas aqui Bhismas 
deva aspira a ver o Senhor em Seu aspecto pessoal. Todos ds. 
devotos puros aspiram a isso. 


ua 
HU oaia 
Ja e buting 
h Aa AA 
Y a A a 

FAA A gago 
menaa A o 


MOLA e 
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ma da Aga 
AAA ATAR 
vijaya-ratha-kutumba ána-totre 
dhrta-haya-rasmini tac-chriyeksaniye 
bhagavati ratir astu me mumúrsor 
yam iha niriksya hatã gatãh svá-râpam 


vijaya-Arjuna; ratha-=quadriga; kutumbe-objeto de proteção 
a qualquer custo; átta-totre-com um chicote na mão direita; 
dhrta-haya-controlando os cavalos; rasmini-rédeas; tat-ri 
pondo-Se belamente de pé; iksaniye-olhar para; bhagavati-à 
Personalidade de Deus; ratih astu-oxalá minha atração seja; 
me-minhá; mumiirsoh-aquele que está para morrer; yam-a 
quem; iha-neste mundo; niriksya-olhando; harãh-aqueles que 
morreram; gatãh-alcançaram; sva-ripam-forma original. 


TRADUÇÃO 

No momento da morte, oxalá minha atração final seja 
por‘ Śri Krsna, a Personalidade de Deus! Eu concentro 
minha mente no quadrigário de Arjuna que Se pôs de pé 
com um chicote em Sua mão direita e uma rédea em Sua mão 
esquerda, e que era muito cuidadoso em proteger a quadri- 
ga de Arjuna de todos os modos. Aqueles que O viram no 
Campo de Batalha de Kuruksetra alcançaram suas formas 
originais após a morte. 


SIGNIFICADO 

O devoto puro do Senhor vê constantemente a presença do 
Senhor dentro de si mesmo, por estar transcendentalmente rela- 
cionado pelo serviço amoroso. Esse devoto puro não pode es- 
quecer o Senhor por nenhum momento. Isso se chama transe. O 
místico (yogi) tenta concentrar-se na Superalma, restringindo os 
sentidos de todas as outras ocupações, e assim ele finalmente al- 
cança o samādhi. O devoto alcanca mais facilmente o samádhi, 
ou transe, lembrando-se constantemente do aspecto pessoal do 
Senhor, juntamente com Seu santo nome, fama, passatempos, 
etc. Portanto, a concentração do yogi místico e a do devoto não 
estão no mesmo nível. A concentração do místico é mecânica, 
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ao passo que a do devoto puro é natural em amor puro e afeição 
espontânea. Bhismadeva era'um devoto puro, e como um mare- 
chal militar ele constantemente se lembrava do aspecto marcial 
do Senhor, como Pãrtha-sãrathi, o quadrigário de-Arjuna. Por- 
tanto, o passatempo do Senhor como Paãrtha-sãrathi também é 
eterno. Os passatempos do Senhor, começando pelo Seu nasci- 
mento na prisão de Karnsa até a mausala-lilã no final, todos 
acontecem um após o outro em todos os universos, assim como 
o ponteiro de um relógio move-se de um ponto a outro. E em tais 
passatempos Seus associados como os Pandavas e Bhisma são 
constantes companheiros eternos. Assim, Bhismadeva jamais 
esqueceu o belo aspecto do; Senhor como Pártha-sarathi, que 
nem mesmo Arjuna pôde ver. Arjuna estava atrás do belo Partha- 
sãrathi, enquanto Bhismadeva estava exatamente defronte ao 
Senhor. Quanto ao aspecto militar do Senhor, Bhismadeva o ob- 
servou com mais prazer que Arjuna. 

Todos os soldados e pessoas presentes no Campo de Batalha 
de Kuruksetra alcançaram sua forma espiritual original seme- 
lhante à do Senhor após sua morte, porque pela misericórdia 
sem causa do Senhor eles foram capazes de vê-lO face a face 
naquela ocasião. As almas condicionadas que giram no ciclo 
evolutivo, desde os seres aquáticos até a forma de Brahmã, estão 
todas na forma de máya, ou a forma obtida pelo mérito das pró- 
prias ações e concedida pela natureza material. As'formas mate- 
riais das almas condicionadas são todas roupagens estranhas, é 
quando a alma condicionada se libera das garras da energia ma- 
terial ela alcança sua forma original. Os impersonalistas querem. 
alcançar a refulgência Brahman impessoal do Senhor, mas isso 
de modo algum faz parte da natureza das centelhas vivas; partes 
integrantes do Senhor. Portanto, os impersonalistas novamente 
caem e obtêm formas materiais, que são completamente falsas 
para a alma espiritual. Uma forma espiritual como a do Senhor, 
seja de dois ou de quatro braços, é alcançada pelos devotos do: 
Senhor nos Vaikunthas ou no planeta Goloka, de acordo com a 
natureza original da alma. Essa forma, que'é cem por cento espi- 
ritual, é o svarúpa do ser vivo, e todos os seres vivos que partici: 
param no Campo de Batalha de Kuruksetra, de ambos os lados, 
alcançaram seu svaripa, como foi confirmado por Bhismadeva. 
Desse modo o Senhor Sri Krsna não foi misericordioso apenas 
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com os Pandavas; Ele também foi misericordioso com os outros 
grupos porque todos eles alcançaram o mesmo resultado. Bhisma- 
deva também queria a mesma facilidade, e esta foi sua prece ao 
Senhor, embora sua posição como associado: do: Senhor esteja 
assegurada em qualquer circunstância. A conclusão é que qual- 
quer pessoa que morra olhando a Personalidade de Deus, interna 
ou' externamente, alcança seu svariúpa, que é a perfeição más 
xima da vida. 


VERSO 40 


afeta fera egera- 
SARA: 

FMS SAT: 
a TE MA 118011 


lalira-gati-vilasa-valgu-hasa- 
pranaya-niriksana-kalpitorumânãh 

krta-manu-krta-vatya unmadândhah 
prakrtim agan kila yasya gopa-vadhvah 


lalita-atrativos; gari-movimentos; vilasa-atos fascinantes; 
valgu-hása-doce sorriso; pranaya-amoroso; niriksana-olhan- 
do para; kalpita=mentalidade; urumanah—altamente glorificado; 
hrta-manu-krra-vatyah=no ato de copiar os movimentos; unmada- 
andhãh-enlouquecidas de êxtase; prakrtim-características; agan- 
submeteram-se; kilá-certamente; yasya—cujos; gopa-vadhvah=as 
donzelas vaqueiras. 


TRADUÇÃO 

Oxalá minha mente se fixe no Senhor Śri Krsna, cujos 
movimentos e sorrisos de amor atraíram as donzelas de 
Vrajadhâma [as gopis]. As donzelas imitaram os movimen- 
tos característicos do Senhor [após Seu desaparecimento da 
danca da rasa]. 

SIGNIFICADO 

Devido ao êxtase intenso no serviço devocional as donzelas 

de Vrajabhúmi alcançaram unidade qualitativa com o Senhor, 
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dançando com Ele em nível de igualdade, abraçando-O com amor 
nupcial, sorrindo-Lhe jocosamente, e olhando para Ele com uma 
atitude amorosa. A relação do Senhor com Arjuna é indubitavel- 
mente louvável para devotos como Bhismadeva, mas a relação 
das gopis com o Senhor é ainda mais louvável por causa de seu 
serviço amoroso ainda mais purificado. Pela graça do Senhor, 
Arjuna teve a fortuna de ter o serviço fraterno do Senhor como 
um quadrigário, mas o Senhor não dotou Arjuna de igual poder. 
As gopis, contudo, praticamente tornaram-se unas com o Senhor 
por alcançarem pé de igualdade como Senhor. A aspiração de 
Bhisma de lembrar-se das gopis é uma oração para ter também a 
misericórdia delas no último estágio de sua vida. O Senhor fica 
mais satisfeito quando Seus devotos puros são glorificados, e 
por isso Bhismadeva não glorificou apenas os atos de Arjuna, 
seu objeto imediato de atração, como também se lembrou das 
gopis, que foram dotadas de oportunidades sem par ao prestarem 
serviço amoroso ao Senhor. A igualdade das gopis com o Senhor 
nunca deve ser mal interpretada como sendo semelhante à libe- 
ração sáyujya do impersonalista. A igualdade das gopis com o 
Senhor é aquela do êxtase perfeito em que -a concepção diferen- 
cial é completamente erradicada, pois os interesses do amante e 
do amado tornam-se idênticos. 


VERSO 41 


AA E ATA 118211 


muni-gana-nrpa-varya-sañkule 'ntah- 
sadasi yudhisthira-rajasúya esám 
arhanam upapeda iksaniyo 
mama drsi-gocara esa ávir átmá 


muni-gana-os grandes sábios eruditos; nypa-varya-os gran- 
des reis governantes; sarikule-na grande assembléia de; antah- 
sadasi-conferência;. yudhisthirah-do imperador Yudhişthira; 
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rãja-súye-uma execução real de sacrifício; esam-de todas as 
grandes: elites; arhanam-respeitosa adoração; upapede-rece- 
beu; iksaniyah-o objeto de atração; mama--minha; drsi-visão; 
gocarah-ao alcance da vista de; esah āvih-presente pessoal- 
mente; dimá=a alma. 


TRADUÇÃO 

No Raãjasiúya-yajãia [sacrifício] executado por Mahãrãja 
Yudhisthira, houve a maior assembléia de todos os homens 
de elite do mundo (das ordens real e erudita), e naquela 
grande assembléia o Senhor Śri Krsna foi adorado por 
todos e cada um dos presentes como a mais exaltada Perso- 
nalidade de Deus. Isso aconteceu em minha presença, e eu 
recordei o incidente para manter minha mente fixa no 
Senhor. 


SIGNIFICADO 

Após sair vitorioso na Batalha de Kuruksetra, Maháraja 
Yudhisthira, o imperador do mundo, executou a cerimônia sacri- 
ficial Rajasúya. O imperador, naqueles dias, no momento de sua 
ascensão ao trono, costumava mandar um cavalo de desafio por 
todo o mundo para declarar sua supremacia, e qualquer príncipe 
ou rei governante tinha liberdade de aceitar o desafio e expressar 
sua tácita vontade de obedecer ou desobedecer à supremacia do 
imperador em questão. Aquele que aceitasse o desafio tinha de 
lutar com o imperador e estabelecer sua própria supremacia pela 
vitória. O desafiante derrotado teria de sacrificar sua vida, ce- 
dendo lugar a outro rei ou governante. Assim Mahárája Yudhi- 
sthira também enviou tais cavalos de desafio para todas as partes 
do mundo, e todos os príncipes e reis em todo o mundo aceita- 
ram a liderança de Mahãrâja Yudhisthira como o imperador do 
mundo. Depois disso, todos os governantes do mundo sob o re- 
gime de Mahãrãja Yudhisthira foram convidados a participar da 
grande cerimônia sacrificial de Rajasúya. Essas realizações re- 
queriam centenas de milhões de cruzeiros, o que não seria in- 
cumbência fácil para um rei insignificante. Essa'cerimónia de 
sacrifício é muito dispendiosa e também difícil de executar nas 
circunstâncias atuais, para não dizer impossível nesta era de 
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Kali. Tampouco pode alguém obter o corpo sacerdotal expe- 
riente necessário para se encarregar da cerimônia. 

Assim, após serem convidados, todos os reis e grandes sábios 
eruditos do mundo reuniram-se na capital de Mahārāja Yudhi- 
sthira. A sociedade erudita, “incluindo grandes filósofos, reli- 
giosos, médicos, cientistas e todos os grandes sábios foram 
convidados. Isso quer dizer que os brâhmanas e os ksatriyas 
eram os homens de liderança mais elevados na sociedade, e to- 
dos eles foram convidados a participar da assembléia. Os vaisyas 
e Súdras eram elementos sem importância na sociedade, e aqui 
eles não são mencionados: Devido à mudança das atividades so- 
ciais na era moderna, a importância dos homens também mudou 
em função das posições ocupacionais. E 

Assim, naquela grande assembléia, o Senhor Sri Krsna era o 
centro de atração de todos os olhares: Todos queriam ver o 
Senhor Krsna, e todos queriam prestar seus humildes respeitos 
ao Senhor. Bhismadeva lembrou-se de tudo isso e estava con- 
tente de que seu Senhor adorável, a Personalidade de Deus, esti- 
vesse presente diante dele em Sua verdadeira presença formal, 
Assim, meditar no Senhor Supremo é meditar nas atividades, 
forma, passatempos, nome e fama do Senhor. Isso é mais fácil 
que aquilo que é imaginado como meditação no aspecto impes- 
soal do Supremo. No Bhagavad-gitã (12.5) se afirma clara: 
mente que meditar no aspecto impessoal do Supremo é muito 
difícil. Isso praticamente não é meditação, ou é mera perda de 
tempo, porque muito raramente se obtém o resultado desejado. 
Os devotos, contudo, meditam na forma verdadeira do Senhor e 
nos Seus passatempos, e portanto o Senhor é facilmente aces- 
sível aos devotos. Isso também se: afirma-noBhagavad-gitã 
(12.9). O Senhor não é diferente de Suas atividades transcen- 
dentais. Neste $loka também se indica que-o Senhor Sri Krsna, 
enquanto esteve “realmente: presente diante da sociedade hu- 
mana, especialmente em relação com a Batalha de Kuruksetra, 
foi aceito como a maior personalidade da época, embora Ele pu- 
desse não ter sido reconhecido como a Suprema Personalidade 
de Deus. A propaganda de que um homem muito grande é ado- 
rado como Deus após sua morte é desencaminhante porque um 
homem não pode se transformar em Deus-após a morte. Tam- 
pouco a Personalidade de Deus pode ser um ser humano, mesmo 
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quando Ele está pessoalmente presente. Ambas as idéias são 
concepções errôneas. A idéia do antropomorfismo não é aplicá- 
vel ao caso do Senhor Krsna. 


VERSO 42 


RT aR 
TA 2 ET 


asa Aaa 1er 


tam imam aham ajam Sarira-bhãjam 
hrdi hrdi dhisthitam âtma-kalpitânâm 
pratidrsam iva naikadhãrkam ekari 
samádhi-gato 'smi vidhúta-bheda-mohah 


tam-esta Personalidade de Deus; imam-agora presente diante 
de: mim; aham=eu; ajam-o não-nascido; sarira-bhãjam-da 
alma' condicionada; hrdi-no coração; hrdi-no coração; dhi- 
sthitam=situado; átma—a Superalma; kalpiránám=dos especula- 
dores; pratidrsam--em todas as direções: iva-como; na ekadhã- 
não uno; arkam-o sol; ekam-somente tm; samâdhi-gatah asmi- 
tenho me submetido ao êxtase da meditação; vidhúta-estando 
livre de; bheda-mohah-concepção falsa de dualidade. 


TRADUÇÃO 
Agora o meditar com plena concentração neste único 
Senhor, Krsna, agora presente diante de mim, porque 
acabo de transcender as falsas concepções de dualidade a 
respeito de Sua presença no coração de todos, mesmo nos 
corações dos especuladores mentais. Ele está no coração de 


todos. O sol pode ser percebido de formas diferentes, mas o 
sol é um só. 


j SIGNIFICADO 
O Senhor Sri Krsna é a única Absoluta Suprema Personalidade 
de Deus, mas Ele 'Se expande em Suas porções multiplenárias 
através de Sua energia inconcebível. A concepção de dualidade 
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deve-se à ignorância de Sua energia inconcebível. No 
Bhagavad-gitã (9.11) o Senhor diz que somente os tolos O to- 
mam como um mero ser humano. Tais tolos não estão cientes de 
Suas inconcebíveis energias. Através de Sua inconcebível ener- 
gia Ele está presente no coração de todos, assim como o sol está 
presente diante de todos em todo o mundo. O aspecto Param- 
átmá do Senhor é uma expansáo de Suas porcóes plenárias. Ele 
expande-Se como Paramátmá no coracáo de todos através de 
Sua inconcebível energía, e Ele também Se expande como a 
brilhante refulgência do brahmajyoti através da expansão de Seu 
brilho pessoal. No Brahma-samhitá se afirma que o brahmajyoti 
é Seu brilho pessoal. Portanto, não há diferença entre Ele e Seu 
brilho pessoal, o brahmajyoti, ou Suas porções plenárias como 
Paramãtmã. As pessoas menos inteligentes que não estão cientes 
deste fato consideram o brahmagjyoti e Paramãtmã como diferen- 
tes de Sri Krsna. Essa concepção falsa de dualidade foi com- 
pletamente eliminada da mente de Bhismadeva, e agora ele está 
satisfeito de que seja apenas o Senhor $ri Krsna que está com- 
pletamente em tudo. Essa iluminação é alcançada pelos grandes 
mahátmás ou devotos, como se afirma no Bhagavad-gitã (7,19), 
onde se diz que Vásudeva está completamente em tudo e que não 
há existência de nada sem Vásudeva. Vásudeva, ou o Senhor Śri 
Krsna, é a Pessoa Suprema original, como agora está sendo con- 
firmado por um mahaãjana, e por isso tanto os neófitos quanto os 
devotos puros devem tentar seguir seus passos. Assim é O ca- 
minho da linha devocional. 

O objeto-adorável de Bhismadeva é o Senhor Sri Krsna como 
Partha-sárathi, eo das gopis é o mesmo: Krsna em Vindávana; 
como o mais atrativo Syâmasundara. :Ás-vezes:os-eruditos:me- 
nos inteligentes cometem o erro de pensarem que o Krsna de 
Vrndãvana e o da Batalha de Kuruksetra são personalidades 
diferentes. Mas para Bhismadeva esta falsa concepção foi com- 
pletamente eliminada. O próprio objeto de destino dos imperso- 
nalistas, o jyoti impessoal, é Krsna, e o destino do yogi, Param 
ātmā, também é Krsna. Krsna é tanto o brahmajyoti quanto o 
Paramátma localizado, mas no brahmajyoti ou no Paramátmá 
náo há Krsna ou relagóes doces com: Krsna: Sob Seu aspecto 
pessoal Krsna é tanto Pártha-sárathi quanto o $yâmasundara de 
Vrndavana, mas sob Seu aspecto impessoal Ele não está nem no 
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brahmajyóti; nem no Paramátmá. Grandes: mahátmás como 
Bhismadeva compreendem todos esses diferentes aspectos do 
Senhor Sri Krsna, e por isso eles adoram o Senhor Krsna, 
reconhecendo-O como a origem de todos os aspectos. 


VERSO 43 
qu Ina 
sm ca anta neavefeafta: | 
AAA ASA ATA IRAN E 311 


súta uvãca 
krsna evam bhagavati 
mano-vág-drsti-vrttibhih 
dátmany dtmánam âvesya 
so 'ntahsgvasa upáramat 


sútah uvâca-Súta Gosvami disse; krsne-Senhor Krsna, a Su- 
prema Personalidade de Deus; evam-=apenas; bhagavari-a Ele; 
manah-com a mente; vak-palavras; drsti--visão; vritibhih=ativi- 
dades; âtmani-à Superalma; atmãânam-=o ser vivo; avesya-tendo 
imergido em; sah-ele; antah-$vãsah-inalando; upãramat-ficou 
silencioso. 


TRADUÇÃO 
Súta Gosvâmi disse: Assim Bhismadeva imergiu na Super: 
alma, o Senhor Śri Krsna, a Suprema Personalidade de 
Deus, com sua mente, palavras, visão e ações, e então ficou 
silencioso; e sua respiração parou. 


SIGNIFICADO 

O estágio alcançado por Bhismadeva' enquanto abandonava 
seu corpo material chama-se nirvikalpa-samâdhi, porque ele 
imergiu seu eu no pensamento do Senhor e sua mente na recor- 
dação de Suas diferentes atividades. Ele cantou as glórias 
do Senhor, e com seus olhos começou a ver o Senhor pessoal- 
mente presente diante dele, e assim todas as suas atividades 
concentraram-se no Senhor, sem desvios. Este é o estágio má- 
ximo de perfeição, e é possível a todos alcançar esse estágio pela 
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prática do servigo devocional. O. servico devocional ao Senhor 
consiste de nove princípios de atividades de serviço, a saber: 
(1) ouvir, (2) cantar, (3) lembrar, (4) servir os pés:de lótus, 
(5) adorar, (6) orar, (7) executar as-ordens, (8) confraterni- 
zar, e (9) render-se completamente. Qualquer um deles ou to- 
dos eles são igualmente competentes para outorgar o resultado 
desejado, mas é preciso praticá-los persistentemente sob a orienta- 
ção de um devoto experiente do Senhor. O primeiro item, ouvir, 
é o mais importante de todos, e portanto ouvir do Bhagavad-gitá 
e, mais tarde, do Srimad-Bhãgavatam é essencial para o candi- 
dato sério que queira alcançar o estágio de Bhismadeva no final. 
A situação única na hora da morte de Bhismadeva pode ser atin- 
gida, mesmo que o Senhor Krsna não esteja presente, Suas pala: 
vras do Bhagavad-gitá ou as do Srimad-Bhagavatam sáo idênticas 
ao Senhor. Elas são encarnações sonoras do Senhor, e a pessoa 
pode utilizá-las plenamente para se habilitar a atingir o estágio 
de Sri Bhismadeva, que era um dos oito Vasus. Todo homem ou 
animal tem que morrer em determinado estágio da vida, mas 
aquele que morre, como: Bhismadeva alcança a: perfeição, e 
aquele que morre forçado pelas leis da natureza morre como um 
animal. Esta é a diferença entre um homem e um animal. A prer- 
rogativa especial da forma humana de vida é poder morrer como 
Bhismadeva. 


VERSO 44 


AENA HA ÑO. FS. | 
aga a ia fra lee) 


sampadyamánam ájñaya 
bhismam brahmani niskale 

sarve babhúvus te túsnim 
vayámsiva dinátyaye 


sampadyamánam-tendo mergulhado .em; djñaya—após sabe, 
rem disso; bhismam-sobre Sri Bhismadeva; brahmani-no Su; 
premo Aboluto; niskale-ilimitada; sarve-todos os. presentes; 
babhuvuh te-todos eles ficaram; túsnim-silenciosos; vayámsi 
iva—como pássaros; dina-atyaye—ao final do dia. 
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TRADUÇÃO 
Sabendo que Bhismadeva havia mergulhado na eterni- 
dade ilimitada do Supremo Absoluto, todos ali presentes fi- 
nciosos como pássaros ao final do dia. 


SIGNIFICADO 

Entrar ou imergir na eternidade ilimitada do Supremo Abso- 
luto'significa entrar no lar original do ser vivo. Os seres vivos 
são todos partes integrantes da Absoluta Personalidade de Deus, 
e por isso eles estão eternamente relacionados com Ele, como 
servidor e servido. O Senhor é servido por todas as Suas partes 
integrantes, assim-como a máquina completa é servida por suas 
partes integrantes. Qualquer parte de uma máquina removida do 
todo perde sua importância. Analogamente, qualquer parte inte- 
grante do Absoluto desligada do serviço ao Senhor é inútil. Os 
seres vivos que estão no mundo material sáo todos partes inte- 
grantes que se desintegraram do todo supremo, e eles deixam de 
ser tão importantes como as partes integrantes originais. Há, to- 
davia, muito mais seres vivos integrados que são eternamente 
liberados. A energia material do Senhor, denominada Durgã- 
Sakti, ou a superintendente do presídio, encarrega-se das partes 
integrantes desintegradas, e assim elas ficam submetidas a uma 
vida condicionada, sob as leis da natureza material: Quando o 
ser vivo conscientiza-se deste fato, ele tenta voltar ao lar, voltar 
ao Supremo, e assim começa a necessidade espiritual do ser 
vivo. Essa necessidade espiritual chama-se brahma-jijnâsã, ou 
perguntas sobre o Brahman. Esse brahma-jijhãsa é bem suce- 
dido principalmente através do conhecimento, da renúncia e do 
serviço devocional ao Senhor. Jnãna, ou conhecimento, signi- 
fica todo o conhecimento sobre'o Brahman, o Supremo; renún- 
cia significa desapego da afeição material, e serviço devocional 
é o reviver, pela prática, da condição original do ser vivo. Os 
seres vivos bem sucedidos que são elegíveis a entrar no reino do 
Absoluto são chamados de jnânis, yogis e bhaktas. Os jhânis e 
os yogis entram nos raios impessoais do Supremo; os bhaktas, 
porém, entram nos planetas espirituais conhecidos como 
Vaikunthas. Nesses planetas espirituais o Senhor Supremo pre- 
valece como Náráyana, e os sadios seres vivos incondicionados 
vivem ali prestando servigo amoroso ao Senhor nas categorias 
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de servos, amigos, pais e amantes. Ali os seres vivos incondi- 
cionados desfrutam da vida em plena liberdade com o Senhor, 
ao passo que os jnânis e os yogis impersonalistas entram na bri- 
lhante refulgência impessoal dos planetas Vaikuntha. Os plane- 
tas Vaikuntha são todos auto-luminosos como o sol, e os raios 
dos planetas Vaikuntha chamam-se brahmajyoti..O brahmajyoti 
espalha-se ilimitadamente, e o mundo material é apenas uma por, 
ção coberta de uma parte insignificante do mesmo brahmajyoti. 
Esta cobertura é temporária, e portanto é uma espécie de ilusão, 

Bhismadeva, como devoto puro-do Senhor, entrou/no reino 
espiritual em um dos planetas Vaikuntha onde o Senhor sob Sua 
forma eterna de Partha-sârathi predomina sobre os seres vivos 
incondicionados que estão constantemente ocupados no serviço 
ao Senhor. O amor e afeição que atam o Senhor e o devoto são 
demonstrados no caso de Bhismadeva. Bhismadeva nunca es- 
queceu o Senhor sob Seu aspecto transcendental como o Pártha- 
sárathi, e o Senhor esteve. presente pessoalmente diante de 
Bhismadeva enquanto este passava para o mundo transcenden- 
tal. Esta é a perfeição máxima da vida. 


VERSO 45 


a qe RARA ARA 
aa: a ai ara: YU: IR 


tatra dundubhayo nedur 
deva-mánava-váditah 

sasamsuh sadhavo rajnam 
khat petuh puspa-vrstayah 


tatra-logo após; dundubhayah-tambores; neduh--foram soa- 
dos; deva-os semideuses de outros planetas; mánava—homens 
de todos os países; vaditah-tocados por; Sasamsuh-louvaram; 
sádhavah—honesta; rájnam—pela ordem real; khāt-do céu; petuh= 
começaram a cair: puspa-vrstayah-chuvas de flores. 


TRADUÇÃO 
Logo após, tanto homens quanto semideuses soaram seus 
tambores em preito de homenagem, e a honesta ordem real 
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iniciou demonstracóes de honra e respeito. E do céu caíram 
chuvas de flores. 


SIGNIFICADO 

Bhismadeva era respeitado tanto pelos seres humanos quanto 
pelos semideuses. Os seres humanos vivem na' Terra e outros 
planetas semelhantes no grupo de planetas Bhúr e Bhuvar, mas 
os semideuses vivem em Svar, os planetas celestiais, e todos 
eles conheciam Bhismadeva como um grande guerreiro e devoto 
do Senhor. Sendo um mahájana (ou autoridade), ele estava ao 
nível de Brahmã, Nãrada e Siva, embora fosse um ser humano. 
Avqualificação para se equiparar aos grandes semideuses é pos- 
sível apenascom a aquisição de perfeição espiritual. Assim 
Bhismadeva era conhecido em todos os universos, e durante sua 
época as viagens interplanetárias eram efetuadas por métodos 
mais refinados que os esforços fúteis de espaçonaves mecânicas. 
Quando 'os' planetas distantes foram informados da morte de 
Bhismadeva, todos os habitantes dos planetas superiores, bem 
como os da Terra, precipitaram chuvas de flores para mostrar o 
devido respeito à grande personalidade que partira. Essa chuva 
de flores do céu é um sinal de reconhecimento pelos grandes 
semideuses, e nunca 'deve ser comparada à decoração de um 
corpo morto; O corpo de Bhismadeva perdeu seus efeitos mate- 
riais devido a estar saturado de compreensão espiritual, e assim 
o corpo estava espiritualizado da mesma forma que o ferro fica 
em brasa quando está em contato com o fogo. Não se pode admi- 
tir, portanto, que 'o corpo de uma'alma completamente auto- 
realizada seja material. Cerimônias especiais são observadas 
para esses corpos espirituais. O respeito e o reconhecimento de 
Bhismadeva não devem absolutamente ser imitados por meios 
artificiais, como tem'se tornado moda observar na assim cha- 
mada cerimônia jayanti para qualquer homem comum. De 
acordo com Os sastras autorizados, essa cerimônia jayanti para 
um homem comum, por mais exaltado que ele seja material- 
mente, é uma ofensa ao Senhor, porque jayanti é reservada para 
o dia em que o Senhor aparece na Terra. Bhismadeva foi único 
em suas atividades, e sua passagem para ó reino de Deus tam- 
bém é única. 


A morte de Bhismadeva 


VERSO 46 


qa EUA ARA AMA 
afre ara ggd afaisan 11841 


tasya nirharanādini 
samparetasya bhãrgava 

yudhisthirah karayitvá 
muhúrtamduhkhito 'bhavat 


rasya=sua; nirharana-âdini-cerimonial fúnebre; sampares 
tasya=do corpo morto; bhãrgava-ó descendente: de -Bhrgu: 
yudhisthirah-Maharaja Yudhisthira; karayitva-tendo-a: execus 
tado; muhúrtam-—por um momento; duhkhitah—pesaroso; abhavat= 
ficou. le 

TRADUCAO 

Ó descendente de Bhrgu [Saunaka], após executar os ri- 
tuais fúnebres para o corpo morto de Bhismadeva, Mahá- 
rãja Yudhisthira ficou momentaneamente dominado pelo 


pesar. 


SIGNIFICADO 

Bhismadeva era não apenas um grande líder da família de 
Maharája Yudhisthira, mas também: era.um grande filósofo e 
amigo para ele, seus irmáos e sua.máe. Desde que Maharaja 
Pandu, o pai dos cinco irmáos encabegados por Maharaja Yudhi- 
sthira, havia morrido, Bhismadeva fora.o.mais afetuoso avó dos 
Pandavas e protetor da enviuvada nora Kuntidevi. Embora 
Maharája Dhrtarástra, o tio mais velho de Maharája Yudhisthira, 
estivesse ali para zelar por eles, sua afeição estava mais ao lado 
de seus cem filhos, encabeçados por Duryodhana: Finalmente 
uma trama colossal foi montada para privar os cinco irmãos, ór- 
fãos do direito legítimo ao reino-de Hastinâpura; Houve; uma 
grande intriga, comum nos;palácios imperiais, e os cinco irmãos 
foram exilados para um lugar deserto. Mas Bhismadeva foi sem, 
pre um benquerente sinceramente compassivo, avô, amigo e fi- 
lósofo para Mahãraja Yudhisthira y até'o último momento mesmo 
de sua vida. Ele morreu muito feliz por ver Maharája Yudhi- 
sthira no trono; de outra forma ele teria há muito abandonado 





576 Srimad-Bhãgavatam [Canto 1, Cap. 9 


seu corpo material, ao invés de sofrer a agonia dos sofrimentos 
imerecidos dos Pândavas. Ele estava simplesmente esperando 
pelo momento oportuno, porque estava seguro e certo de que os 
filhos de Pându sairiam vitoriosos da Batalha de Kuruksetra, 
pois Sua Onipotência Sri Krsna era o protetor deles. Como um 
devoto do Senhor, ele sabia que os devotos do Senhor não po- 
dem ser aniquilados em tempo algum. Mahãraja Yudhisthira es- 
tava completamente ciente de todas essas boas qualidades de 
Bhismadeva, por isso ele'devia estar sentindo a grande sepa- 
ração. Ele estava pesaroso pela separação desta grande alma, e 
não pelo corpo material que Bhismadeva abandonara. O cerimo- 
nial fúnebre era um dever necessário, embora Bhismadeva fosse 
uma alma liberada. Uma vez que Bhismadeva não tinha suces- 
sor, o neto mais velho, ou seja, Mahãraja Yudhisthira, era a pes- 
soa indicada para executar essa cerimônia: Foi uma grande 
dádiva para Bhismadeva que um igualmente grande filho da fa- 
mília levasse a cabo os últimos rituais para tão grande homem. 


VERSO 47 


agadam qeu o 1 
TIRA EEE: START TAJ: A: IVO] 
tustuvur munayo hrstâh 
krsnam tad-guhya-námabhih 
tatas te krsna-hrdaydh 
svásramán prayayuh punah 


tustuvuh-satisfizeram; munayah-os grandes sábios, encabe- 
gados por Vyãsadeva, etc.; hrstâh-todos alegres; krsnam-ao 
Senhor Krsna, a Personalidade de Deus; tat-Seu; guhya-confi- 
dencial; namabhih-por Seu santo nome, etc.; tatah-logo após; 
te-eles; krsna-hrdayãh-pessoas que sempre mantêm o Senhor 
Krsna em seus corações; sva-asramãân-a seus respectivos eremi- 
térios; prayayuh-retornaram; punah=novamente. 


TRADUÇÃO è 
Todos os grandes sábios então glorificaram o Senhor $ri 
Krsna, que estava presente ali, através de hinos védicos 
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confidenciais. Então todos voltaram a seus respectivos ere- 
mitérios, mantendo sempre o Senhor Krsna dentro de seus 
corações. 


SIGNIFICADO 

Os devotos do Senhor estão sempre-no coração do Senhor, e o 
Senhor está sempre nos corações dos devotos. Esta é a doce rela- 
ção entre o Senhor e Seus devotos. Devido ao amor e à devoção 
imaculados pelo Senhor, os devotos sempre O vêem dentro de 
si; e o Senhor, também, embora não tenha nada a fazer e nada a 
que aspirar, também está sempre ocupado em zelar pelo bem- 
estar de Seus devotos. Para os seres vivos comuns a lei da natu- 
reza vigora em todas ações e reações, mas Ele está sempre 
ansioso por colocar Seus devotos no caminho correto: Os devo- 
tos, portanto, estão sob o cuidado direto do Senhor. E o Senhor 
também: Se submete voluntariamente apenas aos cuidados de 
Seus: devotos. Desse modo todos os sábios, encabeçados por 
Vyãsadeva, eram devotos do Senhor, e portanto eles cantaram 
os hinos védicos após o cerimonial fúnebre simplesmente para 
satisfazer o Senhor, que estava presente ali pessoalmente, Todos 
os hinos védicos são cantados para satisfazer o Senhor Krsna, 
Isso se confirma no Bhagavad-gitã (15.15). Todos os Vedas, 
Upanisads; Vedánta, etc., buscam apenas a Ele, e todos os hi- 
nos são apenas para glorificá-lO. Os sábios, portanto, executa- 
ram atos exatamente adequados para este fim e partiram felizes 
para seus respectivos eremitérios. 


VERSO 48 


a ff TE MEET TETRA À 
Raiana af ect 
tato yudhisthiro gatvá 
saha-krsno gajahvayam 
pitaram sântvayâm âsa 
gándharim ca tapasvinim 


tatah—em seguida; yudhisthirah-Maháraja Yudhisthira; gatvá- 
indo ali; saha=com:; krsnah=0 Senhor; gajahvayam-na capital 
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chamada Gajahvaya Hastinápura; pitaram=a seu tio (Dhrtarástra); 
santvayâm âsa-consolou; gandhárim—a esposa de Dhrtarástra; 
ca-e; tapasvinim—uma senhora asceta. y 


TRADUÇÃO 
Em seguida, Mahārāja Yudhisthira partiu imediata- 
mente para sua capital, Hastināpura, acompanhado pelo 
Senhor Sri Krsna, e ali ele consolou seu tio'e sua tia Gân- 
dhari, que era uma asceta. 


SIGNIFICADO 

Dhrtarástra e Gándhári, o pai e a máe de Duryodhana € os ir- 
máos deste, eram-os tios mais velhos de Maharáaja Yudhisthira. 
Após a Batalha de Kuruksetra, o célebre casal, tendo perdido 
todos os seus filhos e'netos, ficou sob'o cuidado de Maharája 
Yudhisthira. Eles estavam passando seus dias em grande agonia 
por aquela grande perda de vidas, e praticamente viviam a vida 
de ascetas. A notícia da morte de Bhismadeva, tio de Dhrtarástra, 
foi outro grande choque para o rei é a rainha, e por isso eles pre- 
cisavam do consolo de Mahárája Yudhisthira. Maháraja Yudhi- 
sthira era consciente de seu'dever, e ele imediatamente correu 
para o local com o Senhor Krsna e satisfez o enlutado Dhrtarástra 
com palavras amáveis, tanto dele mesmo quanto do Senhor: ` 

Gandhãri era uma poderosa asceta, embora vivesse como uma 
esposa fiel é mãe bondosa. Diz-se que Gândhãri também vedou 
voluntariamente seus olhos por causa da cegueira de seu esposo. 
O dever da esposa é seguir cem por cento o esposo. E Gândhãri 
era tão fiel a seu esposo que O seguiu mesmo em sua perpétua 
cegueira. Portanto, em suas ações ela era uma grande asceta. 
Além disso, o choque que ela sofreu por causa da matança maci- 
ça de seus cem filhos e de seus netos era certamente demasiado 
para uma mulher. Mas ela sofreu tudo isso assim como uma as- 
ceta. Embora seja uma mulher, Gândhãri não é inferior a Bhisma- 
deva em caráter. Ambos são personalidades notáveis no Mahã- 
bharata. 

VERSO 49 


fita Tae A ara 1 
A fg local 


A morte de Bhismadeva 


pitrá canumato rája 
vásudevánumoditah 

cakara rajyam dharmena 
pitr-paitámaham vibhuh 


pitra—pelo seu tio, Dhrtarástra; ca-e; anumatah-com sua 
aprovação; rájá-rei Yudhisthira; vásudeva-anumoditah=confir- 
mados pelo Senhor $ri Krsna; cakara=exerceu; rájyam=0 reino; 
dharmena-de acordo-com-os: códigos de princípios reais; pitr= 
pai; paitâmaham-antepassados; vibhuh-tão grande como. 


TRADUÇÃO 
Depois disso, o grande rei religioso, Maharaja Yudhi- 
sthira, exerceu o poder real no reino, estritamente de 
acordo com os códigos e princípios reais aprovados por seu 
tio e confirmados pelo Senhor Sri Krsna. 


SIGNIFICADO 

Maharaja Yudhisthira não era apenas mero coletor de impos- 
tos. Ele estava sempre consciente de seu dever como rei, que 
não é menor que o de um pai ou mestre espiritual. O rei deve 
zelar pelo bem-estar de todos os cidadãos sob todos os ângulos 
de elevação social, política, econômica e espiritual. O rei deve 
saber que a vida humana destina-se a liberar a alma encarcerada 
do cativeiro das condições materiais, e por isso seu dever é cui- 
dar para que os cidadãos sejam adequadamente atendidos para 
atingir este estágio máximo de perfeição. 

Mahārāja Yudhişthira seguia estritamente esses princípios, 
como será visto no próximo capítulo. Ele não apenas seguia os 
princípios, mas também obteve a aprovação de seu velho tio, 
que era experiente em assuntos políticos, e isso também foi con- 
firmado pelo Senhor Krsna, o orador da filosofia do Bhagavad- 
gita. 

Maharaja Yudhisthira é o monarca ideal, e a monarquia sob 
um rei treinado como Mahārāja Yudhisthira é uma forma muito 
superior de governo, superior às repúblicas modernas ou gover- 
nos do povo, pelo povo. A massa popular, especialmente nesta 
era de Kali, é composta de pessoas nascidas como súdras, basi- 
camente de baixo nascimento, mal educadas, desventuradas e 
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pessimamente associadas. Elas próprias não conhecem a meta 
máxima de perfeição da vida. Portanto, os votos dados por elas 
na verdade não têm nenhum valor, e assim as pessoas eleitas por 
tais votos irresponsáveis não podem ser representantes responsá- 
veis como Maharaja Yudhisthira. 


Neste ponto encerram-se os Significados Bhaktivedanta do 
Primeiro Canto, Capítulo Nono, do Srimad-Bhãgavatam, intitu- 
lado “A morte de Bhismadeva na presença do Senhor Krsna.” 





